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पाठक घृन्द । 

इस अमूल्य पुस्तक की दूसरी आशधृत्ति लीग को ऐसी समय 
पर प्रकाशित करना पड़ी जब क्राग़ज़ का बड़ा अभाव दै और 
छपाई का रेट भी बहुत ज्यादा चढ़ाहुवा है । 
अस्तु लीग को विवशहोऋर एकह्दी संस्करण निकालना 
पढ़ा और मूल्य २] रखना पड़ा । 

जैसा पहली वार कहा गया था। आत्मदर्शीजी कीतोसरी 
पुस्तक रिसाला अजायबुलइल्म भी छापकर आपकी सेवा में 
भेंट होचुकी हैं । 
अब चौथी पुस्तक जगजीतप्रज्ञा भी छपने का प्रवम्ध कियाजा 
रहा है। 


मसद्े १६४७ रामेश्वरसद्ाय सिंह 
मंत्री 


श्रीरामतीर्थ पब्लिकेशन लीग 
स्थापित १६१६ 


उद्देश्य 
[ १ ] विशेषतः ब्रह्मलीन श्रीस्वामी रामतीथजी के लेखों, 
व्याख्यानों तथा जीवन चरित्र को और 
[ २] सामान्यतः उनके उपदेशों के अनुकूल अन्य ग्रन्थों को 
मिन्न-भिन्न भाषाओं में उत्तम शेज्ञी और मनोहर रूप में 
विषयों की विशुद्धता और सौलिकता की संरक्षा करते हुए 
प्रकाशित करना और उन्हें यथासम्भव सस्ते मूल्य पर बेंचना । 


नियम 


श्रीस्वामीरामतीर्थ जी के उपदेशों के अनुयायी और 
उनसे सहानुभूति रखनेवाले सज्जन इस लीग के संरक्षक, 
सदस्य और संसर्गी के रूप से सभासद होंगे । 

१०००) रू० एकबारगी अथवा अधिक से अधिक दस 
किश्तों में दान देनेवाले सज्जन पूरी रक्तम जमा कर देने पर लीग 
के संरक्षक हो सकेंगे । 

२००) रु० एकबारगी अथवा अधिक से अधिक आठ किश्तों 
में दान देनेवाले सज्जन पूरी रक्तम अदा कर देने पर लीग के 
सदस्य हो सकेंगे । 

२४) रु० एकबारगी अथवा अधिक से अधिक पाँच किश्तों 
सें दान देनेवाले सज्जन इस लीग के संखर्गी हो सकेंगे । 

उक्त सभासदों को लीग उनके दान की रकम पर वार्षिक 
५) रु० प्रति सेकड़ा के हिसाब ते लोग को प्रकाशित पुस्तकें बिना 
सूल्य पाने का आजीवन अधिकार देतो है । 

पूरी नियमावली मँगाकर देखिये । 


निवेदन 


' ईश्वर की अपार कृपा से आज हम इस योग्य हुए कि 
लदू भाषा की पुस्तक भमियारुल-मुकाशफ़ा का हिन्दी भाषा- 
अनुवद आपकी सेवा में उपस्थित कर सके । यह पुस्तक 
भी इससे पूर्व प्रकाशित पुस्तक 'श्रीवेदानुवचन” के समान परम 
उपयोगी और ल्ञाभदायक है । हह्लीन परमहंस स्वामी 
रामतीथंजी महाराज को जक्त श्रीवेदानुबचन के समान यह 
पुस्तक भी अति प्यारी थी और उनके आत्मसा्षात्कार में 
सहायक हुई थी। इसके भी लेखक श्रीवाबा नगीनार्सिह वेदी 
आत्मदर्शी हैं। इस पुस्तक में छान्दोग्योपनिपद्‌ के छठे प्रपाठक 
का अनुवाद सहित सविस्तार व्याख्या के है।इस प्पाठक के 
अध्ययन से जिस प्रकार वावा साहब को आत्मसाक्षात्कार इश्ा, 
वह उन्होंने अपनी जीवनी में, जो इस पुस्तक की मूमिका में 
दी गई है, लिख डाला है । 

यह्‌ परम उपयोगी अलुवाद, अति क्लिप्ट उदूं भाषा में होने 
से साधारण उछदू बेताओं के लिए समझने में कठिन ही नहीं 
किन्तु असम्भव सा है | ऐसी दशा में हिन्दी भाषा के पाठक 
तो समझ ही क्‍या सकते थे। इसलिये कई वर्षों से विचार हो 
रद्द था कि इस उद-अनुवाद को सरल हिन्दी भाषा में करके 
ग्रन्थ को सर्वोप्योंगी बनाया जाय जिससे प्राशिमातन्र, जो हिन्दी 
भाषा को लिख-पढ़ सकते हैं, इस के द्वारा अह्यज्ञान रूपी अमृत 
को सुगमता से पान कर सके, और अमर पद्‌ को सहज ही 
प्राप्त हो सकें । 

हमें अवश्य शोक है कि परिश्रम करने पर भी हम इस कार्य 
की पूर्ति में बने सफल नहीं हुए जेसा कि हम चाहते थे। 
पर न होने से कुछ होना प्राय: उत्तम होता है | अमृत का एक , 
बू'द्‌' भी प्राप्णीय है, इसरूढिये आशा है कि हिन्दी के पाठक- 


(२०२) 


गण उन त्रटियों को, हि जो उनकी दृष्टि में पड़ें, ध्यान में न 
लायेंगे, बल्कि पुस्तक के सार को अहण करके इससे भरसक 
ज्ञाभ उठायगे । 

हमको विश्वास है कि यदि हिन्दी के पाठकों ने पुस्तक 
को अपनाकर हसारा खाहस बढ़ाया, तो शीघ्र ही दूसरी 
आवृत्ति में हम अवश्य इसको आपकी सेवा में इससे भी 
अधिक उत्तम रूप से भ्रेट कर सकेंगे। 

इस अति कठिन काय का भार श्रीमान्‌ नारायण स्वामी 
जी ने ही उठाया है। इन्होंने ही इस हिन्दी अनुवाद को 
संशोधन करके इसे यह रूप दिया है । उनकी सश्ययता के 
विना हमें इन गूढ़ विषयों को ऐसी सरल और समम्तने योग्य 
भाषा में देखना अति दुलभ था । यदि इसी प्रकार उनकी सह्दा 
यता बनी रही और पढ्ल्षिर्त & अन्य कार्यो से उनको अवकाश 
मिलता रहा, तो हमें आशा है कि इन्ही लेखक ९ बाबा नगीना- 
सिंह ) की तीखरी पुस्तक ( रिसाज्ना अज्ञायबुज-इल्म >2 का 
हिन्दी अनुवाद भी शीघ्र ही हम जनता के हाथ तक पहुंचा सकेगे। 

अन्त में परत्ह्म परमात्मा से प्राथना है छि जो भी कोई 
प्रेम और श्रद्धा से इस पुस्तक का पाठ वा अध्ययन करे, उसे 
अह्य साक्षात्कार का फन्न प्रदान हो । तथास्तु । 


निवेदक-- 
लखनऊ मन्त्री 
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(१) जान लो कि इस मिचारु-उल्न-मुकाशकफा ( आत्साक्षास्कार 
की कसौटी ) के प्रथम भाग में सामवेद के छान्दोग्योपनिपद्‌ का 
खुलासा ( संक्षेप ) किया जाता है | जिस अकार आँख से 
दिखाई देने वाल पदार्थों के देखने का उत्तम यंत्र आँख है, उसी 
प्रकार वेद छा उपनिपद्‌ भाग आत्म-साक्षात्कार का उत्तम साधन 

। जेसे इश्य पदाथ विना आँखों के दिखाई नही देता, उसी प्रकार 
बिना उपनिपद्-भाग की सहायता के दश्शन या आत्मसाक्षात्कार 
भी नहीं होता । यद्दी कारण है कि श्रति-भगवती आत्मसाक्षा- 
त्कार के लिये उपर्निषद्‌ को ही प्रामाण्य निश्चित करती है। 
“तंत्ौपनिपद॑ ब्रह्म प्रच्छामि? अर्थात्‌ “में उस अ्ह्म को पूछता 
हुँ जो केबल उपनिपदों के द्वारा हो ज्ञात होता हैं। बिना उप- 
निपदों की सहायता के वह किसी भो देदु से ज्ञात नहीं होता। 
इससे ज्ञात हुआ कि उपनिपद्‌ अद्मसाक्षात्कार के लिये वास्तव 
में नेत्र के स्थान पर है। 

(२ ) यह मियारुज्ञ-मुकाशका ( आत्मसाज्ञात्कार की कसौटी ) 

ग्रन्थ उपनिपद्-साग का शुद्ध अनुवाद है, इसलिये भापा जानने 
वालों के लिये ब्रद्म-इशन का उत्तम साधन है। यद्द रपष्ठ है कि 

हमारे नेत्र ठीक द्वों, तो वे दृश्य पदार्थां का स्व॒रूव 
थावत्‌ दिखा सकते है; और यदि नेत्र ठीक न दवों तो उल्लू 
की भाँति सूर्य में भी अन्धकार द्वी दिखाते हैँं।इससे पहले 
कुछ लोगों ने जो उपनिपद्ञें का अनुवाद किया है, वह शुद्ध 


र्‌ आत्मसाक्षात्कार की कसौटी 


नहीं है, इसलिये वह अनुवाद उनके डलूक-नयनों के समान है, 
ओऔर यह ऋलुबाद बहुत हद्धता से किया गया दे, इसलिये 
यह ठीक नेत्रों के समान है। जो पाठकगण इसका पारायण दा 
दत चित्त से अध्ययन करेंगे, एक बार अवश्य उन्हें आत्म 
ज्योति दिखाई देगी । 
कर्क (4 « >[ ४७ ४१३ ४८० || 5 (५ प्लस 3 ६ (3 /अंव । 

अर्थात्‌ क्लिसी तत्त्व में पूर्ण ल्लीनता तो श्रोता के निज शयक्न 
पर निभेर है, वक्ता से सुनने की शक्ति मत ढू ढ | 

(३ ) यदि किसी व्यक्ति को इस अनुवाद के अध्ययन से भी 
आत्म-साज्ञात्कार न हों, तो इस अनुवाद का दोष नहीं किन्तु श्रोता . 
के अन्तःकरण का दोष सममना चाहिए, क्योंकि बहुधा नेत्र अच्छे 
भले होते हे, किन्तु राज्नि के अन्धकार के कारण रस्सी में साँप 
दिखाई देता है, बसे ही यदि श्रोता के अन्तःकरण पर पापों का 
अन्धक्ारमय आवरण है, तो फिर शुद्ध अनुवाद भी क्‍या कर 
सकता है, वरन्‌ उसके लिये तो वेद का वह भाग, जिसे कमकारड 
कदते है, सोरचा छुड़ाने का अर्थात्‌ अन्तःझरणरूपी दपंण को 
शुद्ध करने का यन्त्र हैं | 

इस लिये जिज्ञासु को चाहिए कि पहले वेद के कर्मकारड 
भाग से जप तप आदि कसे और उपासना द्वारा अन्तःकरण 
को भल्तीसाँति शुद्ध और एकाग्न कर ले। जब अन्तःकरख शुद्ध 
ओर एक्राग्न हो जाय, तो बेद के ज्ञानकाँड अर्थात्‌ उप्रनिषदू-साग 
का अध्ययत करे जिसका कि यह शुद्ध अनुवाद किया गया 
है, और जो अ त्म-साज्षाव्कार कराने के यन्त्र के समान है| 

(४०) जिस व्यक्ति को इस अन्थ के द्वारा आत्म-साज्षात्कार न 
हो, उसको साहस न त्यागना चाहिए, वरच उसको वेद और शा 
के अनुसार कम और उपासना करना चाद्टिए और इस भ्रन्थ को 


भूमिका ३ 


सदेव देखते रहना चाहिए । यदि ईश्वर की कृपा हुई, तो इससे 
आत्मसाक्षात्कार अवश्य होगा । क्योंकि सावक का प्रथम पग 
तपश्चर्या और इन्द्रिय-दमन है, उसके ब.द ज्ञन । इसीलिये 
वेदान्त शास्त्र ने ज्ञान का अधिकारी शम-दम आदि साधनों से 
सम्पन्न व्यक्ति को लिखा है। , 

(५) यह अ्रम न करना चाहिए कि इस कलियुग में वेदिक 
कर्मकारड का पूरा-पूरा पालन नहीं हो स+त', इसलिये इस 
अन्थ के अध्ययन का कोई अधिकारी नहीं। इस भ्रम का कारण 
पुरुषार्थ-हीनता है । कर्मो से केवल अन्तर का मल्नता दूर होती 
है और बुद्धि निर्मल हो जाती है। जो व्यक्ति साधन सम्पन्न है 
अर्थात्‌ विवेकी और सदाचारी है, और जिसको बुद्धि निमंत्र तथा 
सौम्य है, वह वास्तव म जन्म-जन्मान्तर में १ स -र उप.सना को 
थूर्ण रूप से कर चुका है | यदि उसने ऐसा न किया होता, तो इस 
जन्म में सौम्य स्वभाव, करुणा और आत्मतत्व #ी प्रत्रत्न जिज्ञासा 
को किस प्रकार प्राप्त करता | इस युक्ति म सिद्धि होता है कि 
जन्म जन्मान्तर में वह कम-कार्ड और उतरामना क णड व अवस्था 
को पार कर,चुका है, जिसके फ्ल में उस *गस्‍्थता,  वेंक और 
जिज्ञासा आदि प्राप्त हुई हैं। उसवो ७ इस जन्‍म में बे बल इस 
प्रन्थ के अध्ययन मात्र को आवश्य/ ता #, उत्तता छज्ञान का 
आवरण इसी जन्म में उड़ जायगा ओर बह मुक्त हो जायगा। 

(६) वेदश,ख्र का सिद्धान्त यह * कि रघच्यप अन्तम्लीनता 
ओर इन्द्रियों की दुष्टता या प्रचलता बहछ्ज्ञा में ब'ध्क है किन्तु 
जिस व्यक्ति को पृ जन्मकृत पुण्य * द्ररा वर, वेराग्य, 
चट्‌ सम्पत्ति और मुमुक्षत्व प्राप्त है. ऐस्ग साधन-सूम्पन्न पुरुष 
वेदान्त-शाख््र के श्रवण ते आत्म साक्ष त्म+7 » 7 र्बठा है । और 
उसमें अनादि ऊज्ञान्कृत आवरण उस्मी प्रक'र से है जेसा कि 
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पानी में आग का जलना यद्यपि कठिन है, तो भी कपूर के द्वारा 
पानी में आग जलती है। अतः उत्कट जिज्ञासा आत्म-साक्षात्कार 
के लिये विना तपश्चर्या के भी कपूर के सदृश है | इसी कारण 
कुछ तठत्त्ववेताओं ने उत्कट जिज्ञासा के विषयमें लिखा है--- 
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अर्थात्‌ इश्क़ € उत्कट जिज्ञासा ) एक ऐसी अग्नि है जो 
अनात्म भाव को जिज्नासु के अन्तःकरण से जला देती 
है। इश्क़ को संस्कृत में बेराग्य बोला करते हैं| वेराग्य का रत्त्व 
यही है कि शरीर, इन्द्रिय, और त्ञोक-परत्ोक के भोगों से उपरास _ 
हो जाय, एक मात्र आत्म-साक्षात्कार की अभित्लाषा हो। देखो 
ईश्वर के स्मरण मात्र से जन्म जन्मान्तर के पाप दूर हो जाते है, 
ऐसा पुराण और स्प्रतियाँ पुकारती है।जब उसके दर्शन की 
तीत्र लगन उत्पन्न हो, और उसके साक्षात्कार के आनन्द की 
जिज्ञासा फड़क जावे, तो समस्त पाप-ताप और अन्तमंल्ीनता 
बारूद्‌ की तरह जड़ जाते हैं। इसलिये आत्मानुभाव के अमित्ञाषी 
को इस अम में नहीं रहना चाहिए फ़ि मैं ज्ञान का अधिकारी या 
इस जसी पुष्तक का अधिकारी नहीं हूं, अपितु इसको अपना मुख्य 
कतेव्य समझकर सदेव इसका अध्ययन करते रहना चाहिर। 

(७) इस बात पर इस कलियुग में स्वम्‌ अनुवादक की 
ही साक्षी पर्थाप्त है। क्योंकि अनुवादक ने इस जन्म में कुछ 
तपश्चर्या नहीं की, किन्तु जन्म के आरम्भ ही से उस में आत्म- 
साक्षात्कार की जिज्ञासा प्रबल थी। इसी कारण आयु के पूर्व 
भाग में प्रायः भिन्न-भिन्न धर्मो की छानबीन और खोज होती 
रही । किन्तु जब उनमें रूगड़ा ही देखा, कुछ प्रत्यक्ष फल प्राप्त न 
हुआ, तो सूफी-सम्प्रदाय के अरबी-साषा के अद्वेतमत के 
अन्थ देखने लगा । वहाँ भी प्रयोजन सिद्ध न हुआ । इस 
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अवसर पर जा मुसलमानी-साधु फ़क्नोर मिले उनमें सिवाय भंग! 
ओऔर चरमस के नशे के और कोई नशा न पाया | फिर संस्कृत 
भाषा सीखी और स्वामी अमरदसजी महाराज परमहंस फगवाड़ा * 
से वेदान्त-शास्त्र के प्रकरण-अन्थ शासत्र-नियमानुसार अध्ययन 
किये । अल्वत्ता इन, महात्मा की कृपा से इतना विश्वास और 
निश्चय जरूर हुआ कि इस शास्त्र के अतिरिक्त ज्ञान प्राप्त करने 
का और कोई साधन नहीं है। उन्होंने मुझमें उत्कट जिज्ञासा 
देखकर वर भी दिया कि “यदि तुम इसी श्रकार से शाद्त्र का 
विचार और अध्ययन करते रहे, तो आत्म-साज्षञात्कार तुम्हें 
अवश्य लाभ द्ोगा ।” किन्तु शोक है कि कुछ काल के पश्चात 
उनका देहान्त होगया | 

(८ ) फिर तो युववस्था में प्रायः जीविका की चिन्ता हो 
जाती है | इसलिये महाराज कपूथला के यहाँ मुलाजिम हो 
गया। किन्तु इश्वर की कृपा से सु श्रद्धास्पद पूज्यवर श्रीमान्‌ 
दीवान रामहुस महोदय सितारे हिंद की सेथा प्राप्त हुईं, कि जो 
स्वयम्‌ इसी अनुराग में अनुरक्त थे। उनकी सेवा में आय: महात्मा 
परमहंसों की भेट होती थी, उनसे बहुधा इस विद्या के 
सूक्ष्म और गुप्त रहस्यों का ज्ञान हुआ, वल्कि दीवान महोदय के 
पुस्तकालय से जिस अन्थ को पढ़ने का महात्मा लोग उपदेश 
करते, वह मुफ़्त मिल जाया करता था, जिसे अवकाश के समय 
उन्हीं महात्माओं से पढ़ता रहा । किन्तु इस विद्या के सिद्धान्त 
उसी तरह प्राप्त हुए जेसा कि तोता भी मनुष्यकी बोली सीख 
लेता है, परन्तु आत्म-साज्षात्कार न हुआ। 

(६) फिर सौभाग्य से श्रीयुत दीवान महोदय काशीजी 
और गयाजी तीर्थों की यात्राथ गये और अनुवादक को भी 

पने साथ ले गये | इस तीथयात्रा में अन्तःकरण सुकोमल हो 
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गया और ईश्वर की कृपा से देवताओं के दर्शन के साथ-साथ 
उच्चकोटि के ज्ञानवान्‌ परमहसों के दर्शन भी प्राप्त हुए । किन्तु 
जिस आत्मदर्शी से मिलता, वह आश्चय करता कि ऐसी 
उत्कट जिज्ञासा, शुद्ध विचार, और ज्ञान पिपासा के होते हुए 
भी क्‍या कारण है क्लि अब तक आत्म-सान्षात्कार नहीं हुआ । 
अन्त सें यही तय पाया कि 'कोई कठिन भावी प्रतित्रन्धक है 
जो टूटता नहीं, इसी तरह इस शासत्र और ज्ञ'नियों के रुतसंग 
में क्ृगे रहना चाहिए । महात्माओं के सतसंग के प्रसाद से जब 
भावी प्रतिबन्धक टूट जायगा, तत्काल साक्षात्कार हो ज्ञायगा।? 
प्राय: ऐसे महात्माओं से वरदान भी माँगता “भौर वह भेरे 
लिये दत्त चित्त से आशीर्वाद भी देते थे.। किन्तु श्रीकाशीजी 
में पूज्ययर दीवान साहिब संग्रहणी रोग में अस्त हो गए, इसलिये 
कुछ समय तक श्री काशीजी में ही निवास रहा । अनुवादक 
तो जब अवसर पाता, निकल जाता और परमहंसों का सतसंग 
करता । अन्त में एक परमहंस ज्योतिज्ञी से भेंट हुई, जो 
आत्मदर्शी थे। उन्होंने कहा कि जब तुम उपनिषद्भाग का 
भल्ली भाँति अध्ययन और मनन करोगे, तभी प्रतिबरन्धक दूर होगा 
और आत्म-साक्षात्फार होगा, क्योंकि हमको-भी प्रकरण भ्रंथों 
से साक्षात्कार नहीं हुआ था, उपनिषद्‌ भाग के बार-बार विचार 
करने से ही साक्षात्कार हुआ है । इसी समय परिडत कृष्णचन्द्र 
पंजाबी से कुझ-कुत्च प्रकरण गनन्‍थ भो अध्ययन किए । 

( १० ) एक बार अप्रोर काबुल के शुभागमन पर अम्बाला 
नगर में जो जल्सा हुआ, उसमें सरकारी लश्फर के साथ 
ओऔी गंगाजी जानता हुआ, क्योंकि द्रबार के पश्यात्‌ श्रीमान्‌ 
गवनेर जनरत्न बहादुर शेर का शिक्रार करने के जिये गये थे 
ओर हमारो सरफार को शेर के शिकार ले प्रेन था, इसलिये 
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चहाँ जाना हुआ। में प्रायः महात्माओं के दर्शन मे अन्त:करण 
को निर्मल करता था, संयोग वश महामान्य दीवान साहिब 
स्वामी चेतनदेंव जी महाराज की संबा मे, कि जो उद्चकोटि 
के ज्ञानी ओर आत्मदर्शी थे, पधारे | महासान्य दीवानजी इस 
विषय में मेरे सहयोगों थे, इस कारण ऐप वषग् में मुझे 
अपने साथ ले जाया करते थे। संयोग से में उस समय 
उपस्थित नहीं था, इसलिये आपने एक सेत्रक को आज्ञा दी 
कि जहाँ हों ढढऋर ले आओ, हम उनवी प््ताक्षा मार्ग में 
ओऔगंगाजी के किनारे करेंगे, और प्रशंसा यह कि जब तक 
अनुवादक नहीं गया, श्रीमान बराबर प्रतीक्षा क- ते ग्हे । जब मैं 
पहुँचा तो आप जहाँ स्वामीजी महाराज को कुतिया थी, पधारे । 
अभिवादन और पृजन एवम्‌ प्रसाद-वितरण के पश्च'त्‌ स्वामीजी 
गहाराज ने आत्म-सान्ञात्फार के सम्बन्ध में कुछ उपदेश दिया । 
महामान्य दीवानजी महांदय ने मेरी ओर संकेत करके निवेदन 
किया कि यह लड़का मुझ से अधिक वेदान्त शस्त्र पढ़ा हुआ है 
मुमको संसक्षत-शब्दों का विशेष परिचय नहीं # । इस पर 
स्वामीजी महाराज ने मेरी ओर मुख करके इस 'बद्य से सबन्ध 
रखने वाले कई सूह्म त्रिपयों को परीक्ष/्थ मुझ पे पड्ठा। मैंने 
इस शास्त्र को तोते की भाँति पढ़ा था, उन- प्रश्नों का ठीक 
उत्तर दिया | स्वामीजी महाराज ने कहा-यद्र युवक अच्छा 
है और वहत अच्छी समझ रखता है, क्योंकि उस प्रकार के 
सूक्ष्मतत्त्व प्राय: त्राह्मणों को जो तपस्या करतें है, नहीं आते। 

काम वो शुद्ध वद्धि का है । 

(११ ) मैने उस समग्र रोकर निवेद्न कया कि यद्यवि 
मैने इस विद्या को सीखा है और इस ।ब्द्या + प्रक्रिया भल्री 
ऑॉति ज्ञात की है, डिन्‍्तु मुकको आत्मा का सक्षत्कार नहीं 
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हुआ | इस पर स्वासीजी ने बहुत आश्चय किया और मुभको 
कुछ मिनटों तक भत्नी भाँति देखा । थोड़ी देर व'द्‌ सोच कर 
कहा कि तुमको वास्तव सें आत्म-साक्षात्कार की उत्कट लग्न वा 
जिज्ञासा है| मैंने निवेदन किया--/इसी ल्ग्न के कारण इस ज्ञान 
तक पहुँचा हूँ किन्तु ऐसा अभागा हूँ कि अब तक आत्म-साक्षा- 
स्‍्कार से वंख्ित हूँ ।” स्वामीजो ने कहा-“तुमको शास््रीय प्रक्रिया 
भलीमाँति आती है, तुम्हारे जेसे व्यक्ति को हमारे सत्संग से 
अल्प काल्न में आत्मसाक्षातक्तवर हो सकता है. किन्तु दीवान 
महोदय जो इस शास्त्र की भ्रक्रिया से परिचित नहीं है दीर्घ 
काल के सत्संग से प्राप्त कर सकते हैं। यदि एक सप्ताह तक 
तुम हमारे पाल रहो, तो कदाचित्‌ तुम सफत्न मनोरखथ 
हो जाओ, और दीबान साहिब के लिये कहा कि तुम भल्ली 
साँति सक्ति और भजन-पाठ “करते रहो ओर वेदान्त शाश्ष 
अ.्मदर्शी पुरुषों से सुना करो। समय पर आत्मंदर्शन का 
सौभाग्य हो जायगा ।? ः 

( १२ ) सहामान्य दिवान साहिब ने कहा--“कि इस ल्नड़के 
को आपक्नी सेवा में छोड़ता हूँ, और में आपकी आज्ञा का 
पालन करता रहूँगा। स्वामीजो महाराज ने कहा”---आप निराश 
न हों यह लड़का हमको तत्यर प्रतीत होता है । दीपक और 
बत्ती इसमें विद्यमान है, और अग्नि भी इसके भीतर ही है, 
हमें केवज्ञ उस बत्ती को ग्रज्वलित कर देना है | जिस समय 
इसकी बत्ती जल उठी, यह आपके साथ रहता ही है, यह स्वयम्‌ 
आपमें दीपक और बत्ती उत्पन्न करके अज्वल्ित कर देगो। 
श्रोमान दीवानजी महोदय ने अत्यन्त नम्नता पूर्वक प्रशाम किया 
और घन्यवाद अपण करके स्वामीजी महाराज से विदा हुए। 

( १३ ) उघर उसी दिन सरकार ने शेर का शिकार कर 
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लिया और सायंक्राल को लौट चलने की आज्ञा हुई | लश्कर 
ओऔर श्रोम'न दीव'नजी सहोद्य तो सरकार के साथ अगले दिन 
कपुृथला की आर अस्थानित हुए, किन्तु श्रीमान्‌ दीवानी 

होदय ने अपनी प्रतिज्ञानुसार मुझे आज्ञा प्रदान की कि जब 
तक स्वामीजी महाराज जाने की आज्ञा न दें, तुम यहाँ रहो । 
सवारी, आदमी तथा मेरे ख़चे का प्रवन्ध अपने पास से कर 
दिया, बरन्‌ एक घोड़ी खिदमतगार के साथ गंगाजी पर 
वायु सेवन के लिये छोड़ दी | यह उस समय॑ की वातें है जब 
कि श्रीमान्‌ दिवान सथुरादास महोदय विलायत से रियासत 
के हिस्से-वॉट की अपील को जीतकर आए थे । और यही 
गंगाजी पर लश्कर में सम्मिलित हुए थे। मागे में अम्बाला से 
श्रीमान्‌ दीवानजी महोदय ने मुझको पत्र लिखा कि प्रियवर, 
जेसा मेरा पुत्र दीवान मथुरादास है, बसे ही तुम भी पुत्र हो 
ओर यह शुभ वर्ष आग्म्म हुआ है कि दीवान मथुरादास विल्ला- 
यत से रियासत का भारों मामला जीतकर आया है, लेकिन 
जिस काम के लिये तुमको गंगाजी पर छोड़ा है, वह उससे 
बढ़कर भारी मामला है, क्योंकि वह काम नाशमान संसार 
के सम्बन्ध का है और यह काम परलोक के सम्बन्ध का है जो 
आविनाशी है, और में इस साल शुभ शकुन निकालता हूँ कि 
शीघ्र तुमको कपूथल्ा में विजयी देखू , जसा कि मथुरादास को 
श्रीगंगाजी पर देखा था। 

(१४) अलुवादक दो दिन तक श्रीस्वामीजी महाराज की 
सेवा में उपस्थित रहा, परन्तु रात के समय सरकार की हवेली 
में आज्ञाता था । स्वामीजी महाराज ने शास्त्रीय श्रक्रिया के 
अनुसार मेरे अन्तः:करण का सब हाल मालूम कर लिया 
जिसका परिणाम विवेचना करके ठीक यह तय पाया कि तुमने 
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इस विद्या को सीखा तो है किन्तु प्रक्रिया के अनुसार लकड़ियाँ 
हाथ में लेकर आत्मदर्शी से सह व,क्य का श्रत्रण नहीं किया। 
हाथ में लकड़ियाँ लेने को “सम्रित्यागि? बोलते है । यह वह गुरु- 
सनन्‍्मशन वा अभिवादन है कि जा जिज्ञासु-जन महाव।क्य सुनते 
समय भ्रति सगवठी की आज्ञानु सार करते हैं । 

(१५) श्रुति भगवती न यइ आवश्यक नियम बतलाया 
है, इसलिये तुमको कल ऐसे! करना चाहिए । अतः अनुवादक 
आज्ञानुसार प्रात:-काल वेद के नियमानुसार लकड़ियाँ लेकर 
उपस्थित हुआ ओर ब्रह्म साज्ष त्कार के लिये प्रग्थेना की॥ स्वासी 
जी मुकको एक स्त्रच्छ और श न्‍त कुटिया में ले गए, जहाँ केवल 
गंगाजी को शीतल रेशु का ही फ्श था। अनुबादक़ उसी शीतल 
बालुका-भूमि पर श्रीस्वामीजी मडााराज के सन्‍्मुख बेठ गया। 
ओस्वामोज्ञी सहाराज ने सहावाक्य का उसी प्रकार विधान के 
अनुसार उपदेश करना आरम्म किया। जागप्रत, स्वप्त तथा 
सुषुप्ति अवस्थाओं को प्रुथऊ-प्रथक करके दिखलाया, किन्त 
सुषुप्ति अवस्था में जब अज्ञान और शुद्ध चेतन के भेदकी 
पहचान तथा विवेक की नौतत पहुँची, और स्वामीजी ने 
शास्रीय नियम के अनुसार अज्ञ न पर सकेत किया, तो अज्ञान 
का आवरण मुकको अवश्य दिखलाई दिया, और 
पिवेदन किया कि अज्ञान का आवर्ण मुझे प्रत्यक्ष दिखाई 
दे रहा है । जब अपनो दृपछ्ठे को मैंने यहाँ तक वर्णन 
ईकेया, तो स्वरामीजी ने कहा--' इस आवरण के बाद देखो, क्‍या 
है ।” उस समय मुझको कुछ न दिखाई दिया । निवेदन किया कि 
इसके बाद मुझको कुश्ठ दिख हे नहीं देता । तव स्वामीजी ने भल्नी 
भाँति जान लिया कि सेरी घरण उस अज्ञानावस्था से, जिले 
अंस्कृत भाषा में आनन्दसय्य कोष कहते है और सूकोमद्वानु- 
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भावों ने “लतीफा सिर्री” लिखा है, कठोर है, उठती नहीं। कई 
बार शास्र-विधान से श्रतियों और युक्तियों का उपदेश किया 
जो अज्ञान की धारणा को दूर १रती है, किन्तु यह घारणा ऐसी 
कठोर था कि दूर नही हुई, अन्ततः संध्या हो गई और स्मामीजी 
भी जो इस समय तक सज्म युक्तियों को ग्रायः वेग से वन 
करते रहे और लखक भी उन सच्धम युक्तियों का अपनी ज्ञानशक्ति 
से खण्इन करता था, उस समय तक उनका उपदेश सफल नहीं 
हुआ, किन्तु इतना अवश्य हुआ कि में मनोमय कोप से निकल- 
कर आनन्दमय कोप में विचरने लग पड़ा ! 

( १६ ) अन्त में स्तामोजी ने युक्तियों को त्याग कर यह दाद्दा 
कि तुम श्रति भगवती और हमारे वचनों पर भरोसा करो कि 
तुम्हगा इस अन्धकार या अज्ञान में ऋहंभाव है, और आत्मा का 
यह विचित्र रहस्य है कि जिसका भाव उसके स्वरूप में होता दे 
उसी का रंग वह ग्रहण व रता है | देखो जाग्रत में जब पदार्थों का 
तुम अनुभवत्र करने हो, चद्दी आकृति दिखाई देती है, अतः घआत्मा 
उसी के रूप में रंग जाता है| वसा दी सपुप्ति में यद्वी अज्ञान 
होता है, जिसकी पहचान »र अनुभव अब तुमको हु दे 
और उस समय अत्मा भी अज्ञान का रंग अहण करता है और 

शानसय वा अज्ञानसा हो जाता है, इसी कारण मजुपष्य घन-- 
सपा में वेखबर हा जाता है और ऋन्धकार वा अज्ञान भी तुममें 
डसी प्रकार आरोपित और लाचार है, जिस प्रकार पदार्थों के 
देखते समय जागृति में नाना प्रकार के रूप और दृश्य पदाथ आरो- 
पित और लाचार हैं। और यह उसी कारण से आरोपित है, जिस 
कारण से दृश्य पदार्था की आकृति जायृति में आरोपित और 
प्रतिविस्चित होती है। और उनका कारण तेरी ही भावना था 
कल्पना होता है, और यहाँ भी तेरी ही भावना वा कल्पना से: 
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अअज्ञान,अन्धकार तुममें प्रतिबिम्बित है। तुम अज्ञान की कल्पना त्याग 
दो, उसी समय अपना आप ज्योतियों की ज्योति दिखाई देगी । 

(१७) अनुवादक ने स्वामीजी के इस उपदेश को भत्नी 
भाँति समझ तो लिया, किन्तु भावना का त्याग उस समय उसकी 
सममभक में नही आता था| निवेदन किया कि इतना तो अवश्य 
मुझको निश्चय पूर्वक्त सिद्ध हुआ कि “आत्मदेव की यह अद्भुत 
विभूति है कि जो वस्तु उसमें प्रतिबिम्बित या आरोपित होती 
है, उसी का रंगे वह ग्रहण करता है, और वास्तव में आनन्द्मय 
कोष में अज्ञान प्रतिबिम्त्रित या आरोपित है, और उसी अज्ञान 
के अन्धकार से में अन्धकारमय हूँ और निश्चय होता' है कि में 
दपण की भाँति हूँ और अज्ञानान्ध कार में रंगा गया हूँ, किन्तु अज्ञान 
रहित शुद्ध या पवित्र आत्मा का साक्षात्कार नहीं हुआ । 
कहा --“यह तंभी होगा जब आत्मा का अज्ञान दूर होगा।” 
आरथेना कौ--“बह किस प्रकार दूर होगा १” कद्ा--“जब पवि- 
त्रात्मा अथवा ज्योतियों की ज्योति स्वरूप आत्मा का साक्षात्कार 
होगा । क्योंकि जिसका अज्ञान होता है, उसीके साक्षात्कार से 
चला जाता है। यही शास्त्र का पूर्ण विधान है। ”? विनय की-- 
“आपका यह कथन घूम फिरकर वह्दी है। क्‍योंकि आत्मा का 
साक्षात्कार आप अज्ञान-निवृतक्ति पर निभर बतलाते हैं, और 
अज्ञाननिवृत्ति का निर्भर आत्म-साक्षात्कार पर आप, बताते हैं । ? 
कहा--“तेरा यह उत्तर सत्य है और माननीय है किन्तु महा- 
वाक्य जो शाख्र-विधान से तुमको हम सुना रहे हैं, वह एक 
प्रभाव रखता है, जिससे अन्तःकरण की वृत्ति अहंब्रह्मास्मि के 
पनिश्वय के साथ उठती है, और यह निश्चय वास्तव में 
पित्त या अंतःकरण की एक ऐसी वृत्ति है जिसमें आत्मा 
का प्रतित्रिम्ब पड़ता है। अतः यह वृत्ति चित्तारूढ होकर 
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आत्तव्योति से श्रज्वलित हुई इस अन्धकार की विरोधी 
है, जिससे वह उसी तरह उंड जाता है जिस तरह कि 
दीपक की ज्योति से अन्धकार |” निवेदन किया-- "फिर 
मेरा अज्ञान क्यों नहीं उड़ता १” कहा--“उसका कारण 
चह द कि तुम्हारे में उल्नटेपनत की भावनाएँ स्वाभाविक भावनाओं 
की अपेक्षा वहुत अधिक आओऔर इृढ़ है । यह महावाक्थ 
स्वाभाविक उल्नटपन को ता ऐसे अवसर पर तत्काल उड़ा देता 
हू, किन्तु जिसमें विरुद्ध पक्ष के लोगों की शिक्षा उल्नटेपन की 
अधिक इढ़ता होती 6, बह महावाक्य के प्रभाव से उसी तरह 
बाधक होती है जंसा कि भीगे हुए रुई के पहल (फम्वें) में पानी की 
त्तरी अग्नि के प्रभाव वी बाधक होती है ”? | निवेदन किया-- 
“फिर मेरे जसे दुर्भाग्य की चिक्रित्सा शात्र म॑ या आ 

निकट क्या 6 ??कहा-“यह स्पष्ट है कि भीगी हुई रु5 के फम्बे को 
पहले धूप में सुखा लिया जाय, जब भली भाँति सख जाय, वन 
अग्नि में दिया जाय! उस समय वह तत्काल उड़ जायगा | इसी 
तरद यह जो उलटापन अर्थात्‌ विरोधी, मूढ़ और विदेशी लोगों 
की शिक्षा ओर सिद्धान्त हैँ, वदढ्टीं इस जगह महावाक्य के प्रभाव 
में बाधक हे | पहले उसको उखाड़ दो और फिर जिस विधान से 
इमने महावाक्य सुनाया हे, उस पर विचार या मनन करो | उस 
समय अज्ञान जो स्वरूप का आवरण दे स्वत, उड़ जायगा | उसके 
वाद आत्मा ब्योतियों की ज्योति स्वरूप अनुभव होगा, और 
यही आत्म-साज्षात्कार है। ”निवेदन किया--“आपही कृपा करके 
चत।वें कि उन भूूठे निश्चयों की जड़ को में कैसे का ९”? 
कदहा--“थ समस्त भ्रूठे निश्चय तुम्हारी ही पक्की भावनाएँ 
था कल्पनाएँ है, तुम स्वयम्‌ ही उनको वदल सकते हो, इसमें हम 
क्या कर सकते हें।” निवेदन किया गया -“आप डऊेसे गुरू 


कु 
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सुझ पर दयालु हों और मैं अपने झूठे निश्चयों के मूलोच्छेदन में 
समथ न हूँ, और आप कुद्च यत्त न बतलाएँ, तो सेरा अत्यन्त 
दुर्भाग्य है |” तत्र मुस्कराकर बोले--/तुम यदि हमसे यज्ञ 
पूछते हो, तो शाल्न-विवान के अनुसार उप्तका यत्ष “अहंँगह- 
उपासना? है ।”? 

(१८ ) लेखक को अरबी ग्रन्थों का अध्ययन करने के कारण 
विपरीत भावना अर्थात्‌ उल्नट्रापन अधिक कठोर था, क्योकि 
उनकी पुम्तकों में “अनलहक़? अर्थात्‌ अहं त्रह्मास्मि के अथ को 
ख़दाई दावा और क्रफ्रू के शब्द से घृणा उत्पादक कर दिया हुआ 
था, और अहंग्रइ-उगासना में अनजाने इसी पर विश्वास करना 
है। इसलिये श्रीस्वामीजी की सेवा में निवेदन क्रिया कि इसमें 
मेरी प्रवृत्ति नहीं होती, वरन्‌ घृणा होतो है। और यह स्पष्ट है कि 
सनुष्य उपासना उसी की करता है जिसमें उसकी प्रवृत्ति होती हो 
और आनन्द मिज्ञता हो | इस हेतु कि इस उपासना में सेरी प्रवृत्ति 
नहीं और न कुत्र आनन्द मिलता है, अतः में इस उपासना 
की प्रतिज्ञा नहीं कर सकता यद्यपि इस घृणा की निवृत्ति 
के लिये स्वामीजी महाराज शास्त्रीय नियम के अनुसार युक्तियाँ 
देते रहे और लेखक उनका खण्डन करता रहा, किन्तु इस उपा- 
सना में उनकी आज्ञानुसार अबृत्ति भी न हुई और उसका 
- धभ्यास तो कब हो सकता था| 

(१६ )» स्वामीजी ने कहा- देखो, विरोधी देश को 
विद्या और भाषा ने ऐपी स्वाभाविक या अज्ञान-जन्य भावना 
तुम में दृह कर दी है कि उसके विरुद्ध चल्नने का संकल्प तो 
क्या वरन्‌ चलने में घुणा करते हो, फिर महावाक्य तुममें किस 
अकार प्रभाव डाल सके। और साक्षात्कार विनां महावाक्य के 

होता नही, यहददी वेद शासत्र का सिद्धान्त है, जेसा कि सविस्तार 


भूमिका १४, 


विवरण इसका उपनिपदों के अध्ययन से प्रतीत होगा। किन्तु 
में उचित सममता हूँ कि तुम घेद पर विश्वास करके और 
हम पर भरासा करके इस उत्रासना को कनो | यद्यपि तुम 
उसमें ग्रव्नत्ति नहीं रखते, वरन्‌ घृणा रखते हो, और यह रू-छ 
है कि रोगी के लिये कठु औषाधयों का प्रयोग चाब से नहीं, 
बरन्‌ घृणा और कड़वेपन के साथ ही हं।ता है, किन्तु इस हेतु कि 
उसका फल मधुर होता है, इसलिये बुद्धिमान पुरुष चिकि- 
त्सक पर भरोसा करके उसका सेवन करते है, ओर जग बस्तुएँ 
स्वादिष्ट और चित्ताकषक है, वेद्य उन्हें रोगी के लिय हानि+ 
कारक बतलाते हैं । इमी प्रकार, आत्मा ने अहंभ-वना वा 
हंता को शारोरिक अन्धकारमय अंश में अनादि स्थिर कर 
रक्‍खा है, यही हानि है। और वदिक चिकित्सा इस अहंता का 
त्याग कराती है, क्‍योंकि बेद का वास्तविक तात्ययं थह है कि 
आत्मा में ही जो भ्रौतिक पदार्थों की भावना हो रही है, यह ससार 
के जन्म-मरण का कारण है, और जबत्र यह भावना पन्तट बर 
आत्मा की आत्मा में द्वी ८ जो देश काल वस्तु परिच्छेद से 
रहित है ) लय हो जाती है, तो संसर का जन्म-मग्ण 
नहीं होता । और यह स्पछ है कि ज्ञोगनन्‍्थ या शिक्षाएं 
शारीरिक या मानसिक्र अथवा अज्ञान-जन्स भूठी भावनाएं 
हृद कराती है, और आत्म-भानना में घृणा जतलात्ी हैं, 
वास्व में चिहक्रित्सक नहीं, चिक्रित्सक बने हुए है | आप 
निस्सन्देह इस उपासना को करो | 
(२० ) फल्त: स्वामीजी ने इस विषय में और बह्त से 
उपदेश दिए जो लिखे नही, किन्तु अनुबादक ने इस उपासना को 
अरस्वीकार ही किया । अन्त में उन्होंने कहा- तुम सगुण 
उपासना करो, और जिसमें तुम्हारी प्रवृत्ति है उसका न करो, ' 
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जो शास्त्र उपाय बतल्लाता है उसके अनुखार करो। जेसे शिवो- 
पासना, शालिग्रामशिन्नाचन इत्यादि | इस हेतु कि इस भ्रकार 
की उपासना में भी इन्ही भ्रन्‍न्थों के कारण मूर्तिपूजा में घृणा की 
घारणा और निश्चय हो रहा था, उसे भी स्वीकार किया । 
तब स्त्रानीजी भुझते अप्रसन्न हो गए और मुकको “दुष्ट” की 
उपाधि दी और ऐसे-ऐसे शब्द कहे जैसा कि महात्मा लोग 
ऋुष्टता के समय कहा करते हैं । 

(२१ ) उस दिन संध्या हो गई थी, लेखक नित्य की तरह 
घर पर आ गया । प्रात.काल़ ही फिर उपस्थित हुआ, 
ओर निवेदन किया कि अब मेरे लिये क्या आज्ञा है, यहॉं रहेूँ 
या कपूर्थल्ा' चला जाओ । कहा--“तेरे यहाँ रहने की आव- 
श्यफ़्ता नहीं, कपूर्थशा चला जा ।” जब मैं दृए्डबत-प्रणाम 
करके विदा होने लगा, तो फिर कृपापूवंक कहा--“अच्छा,, यह्‌ 
तो ज्ञत हो गया कि तुम हमारे ऊपर और वेद-शःसत्र के ऊपर 
विश्वास नहीं रखते, किन्तु तुस हमारे शाख्बोय-विधि के अनु- 
सार शिष्य हो चुके हो, इसलिये तुमसे आत्मिक सम्बन्ध हो चुका 
है। डचित है कि तुस कल्न के दिन ठहर जाओ | दूसरे दिन 
घले जाना ।” निवेदन क्रिया--“बहुत अच्छा ।? कट्ठां--“मगर 
अब हमारे पास न २हो, डेरे में रहो । कल्न ८ वजे सबेरे आ 
जाना ? लेखक आज्ञ नुसार सक्रान पर चत्ना आया। 

_ (२१२ ) लेखक तो सफ्ान पर चला आया | उधर स्वामीजी 
ने मालुम होता है चि;द्रेयाँ लिखकर जितने आत्मदर्शी महात्मा 
गंगाजी पर थे, सब को निमंत्रित क्िया। प्रतिज्ञानुसार अनुसार 
व.दक आठ बजे सबेरे स्वामीजी की शांति-कुटीर में गया, तो 
कया देखा कि कुछ महात्मा शान्ति-स्वभाव और पूर्ण विद्वान 
विराजमान हो रहे हैं। जब मैं गया, दूर से देखऋर स्वामीजी' 
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ने मेरी ओर संकेत करके कहा--“यह बह दुष्ट आता है जिसके 
लिये आपको कप्ट दिया हैं? | तब लेखक ने जान लिया कि 
स्वरामीजी ने मेरे ही लिये सब महात्माओं को कष्ट दिया है । 
निदान दंंडवन्‌ करके लेखक भी बेठ गया और इसी प्रकार तक 
ओऔर वितर्क जो ऊपर लिख चुका हूँ होता रहा, और सब 
महात्माओं ने अन्त में एक स्वर से मुझ से आदेश किया--“हि 
प्रिय | हम सत्र ज्ञान्नीजनन जो इस समय तेरे रोग के निदान के 
लिये एकत्रित हुए हैं, आत्मद्र्शी हैं । हमको आत्मा इस प्रकार 
दिखाई देता है जिस प्रकार कि हाथ पर रक्खा हुआ आमलक 
€ आँवला ) दिखाई देता है; नहीं-नहीं, वरन्‌ इस श्रकार दिखाई 
देता है जिस तरह तुम को तम्हारा यह भौतिक शरीर दिखाई 
देता है । और जिस प्रकार चतर चिक्रित्सकरगण चिकित्सा- 
विज्ञान के नियम के द्वारा शारीरिक रोगों को जाँच वा परीक्षा 
कर सकते है, इसी तरह हम आत्म-चिकित्सकगण शिष्य के 
आत्मिक अर्थात्‌ मानसिक रोगों की परीक्षा और चिकित्सा 
कर सकते हैं । आपका मानसिक्र रोग हम सब पर सिद्ध हुआ 
है कि उल्नटेपन का रोग और मिथ्या भावना आप में अज्ञान 
के अन्धकार से भी बढ कर पक्की और दृढ़ हो रही है, और 
अहंग्रह-उपासना के प्रयोग के सिवा आपको इस रोग से मुक्ति 
द्लभ है । इस हेत कि तम समित्पाणि होकर स्वामीओ से 
महावाक्य श्रवण कर चुके हो, तुम्हारे लिये डचित है कि 
स्वामीजी के श्रादेशानुसार और हम सब्र के निश्चय नुसार तम 
कुछ काल तक अहंग्रइ उपासना करो और हंस-मत्र का जप 
करों, और बेद्‌ का उपनिषद्‌ू-भाग विख्ारते रहो और महावाक्य 
के अथ विशेष रूप से मनन करते रहो | जन्न अहंग्इ-उपासना से 
उल्लटापन टूठ जायगा, तब मद्गाब्ाक्य के विचार से अज्लाना- 
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बरण उड़ जायगा । इस चिक्रित्मा के अतिरिक्त आपका दूसरा 
उपचार (इलाज ) नहीं । आपको अधिकार है क्रि युक्तियाँ 
त्यागकर आप ऐसा करो चाहे न कगो, जनत्र आपकी इच्छा हो 
करो । उस समय ही इस सत्संग का फल जानना जब तस्त्ब- 
साक्षात्कार अथ।त्‌ आत्मसाक्षात्कार हो। अब तम्हें बिदा हे ।”” 

(२३ ) अलुवादक फिर बिदा होकर चतल्ला आया और 
कपूर्थला में उपरिथित हो गया और श्रीम,न्‌ दीवान साहिब 
से वृत्तान्त निवेद्व फ्िया। दीवान साहिब ने जब निराशा पाई; 
कहा--“ख़ेर, भाग्य को बात है ।” अब मैं अपना हाल जो 
इसके पश्चत हुआ लिखता हूँ। 

(०४ ) मुझको स्वामीजी के आदेश ओर उन महात्माओं 
के निश्चय दिलाने पर पूरा भरोसा न हुआ | इसलिए अहंग्रह- 
उपाप्तना या सगुण-उतासना से तो उपरामता और घृणा ही 
रही | पर स्त्रामोजी के उपदेश से यह फल अवश्य हुआ कि मैं 
मनोम फ्कोष से निकलकर आनन्द्मयकोष में प्रविष्ट हो गया । 
अत्र इस स्थान पर अनज्नान के आरोपित अन्धकार के कारण 
अपने आंपको मैं शून्य देखता हुआ अविशि्ट दत्त्व को घबका 
, अधिष्ठान समझता रहा, जिसका सूफी मह'नभावों ने फ़नह 
फ़िल्ला कहा है और सस्कृत में इसीको बाघ-समान-अधिकरण 
कहते है, ओर इस अवस्था में जो महावाक्य के अथे मैं 
करता था, अपने अनभवानसार और प्रंचदशी के कर्ता श्री 
स्वामी विद्यारए्य के नियत नियमों के अनुकूल करता था, 
जिससे अनलहक़ के अथ भी निरूलते है कि मैं नहीं, वरन्‌ शेष, 
संब सत्य है, और इस अवस्था में मुझको यह अध्यास हो गया 
कि में शून्य मात्न हूँ, केवल शेष तत्त्व सत्यमात्र है, और मुर में 
अस्तित्व, शक्ति वा भ्रक्ृति, विद्या और बुद्धि जों कुछ है, सब 
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इसी सत्य से ही आगेपित है। और इस हेतु कि आरोपण था 
मॉग में आरोपित वस्तु वास्तव में तुच्छ या मिथ्यामात्र होती है, 
इसलिये वारतव भे मे अम्त्त्विवान नहीं हूँ और अन्धकरार 
वा शून्यमात्र हूँ। और यह घारणा इसलिय मुझको हो गई कि 
अ,ननन्‍्दमय कोप में,जो स्वामीज्री के उपदेश से प्रवेश हो चुका था 
अज्ञान जन्य कल्थना से अपने आपका केवल अन्धकार और 
केवल मिथ्यारूप देखता सा दो गया, जो अवस्था वास्तव में 
अन्लान की है । 

(०४ ) इस अवस्था में मुझको एक विचित्र ऋद्वतवाद 
का दत्त्व अनुभव हुआ ; अर्थात्‌ सत्यस्वरूप कर्ता अनुभव हं।ता, 
ओऔर अत्मायत्र मत्र म.लूम होता था. वग्न्‌ प्रत्यक वस्तु सें 
जो क्रियामाणता देखता था, उस सत से भ्ररित देखता, और 
प्रत्येक वस्तु का कुछ में से कुछ को कारण और कुछ को कमे 
वा कमेफल देखता, और इस्त। पर सूफी मह नुभावों ने कर्मों की 
एकता का संवेत क्या हे। ओर इसेस विचतन्र-बिचित्र अब- 
स्थाएँ दिखाई दी जिसका विस्तृत विवरण बहुत है। अन्तिम 
परिणाम यह हुआ कि से अपने आपको ज़ावित ही मृतक 
( जिन्दा ही मुर्दा ) समझता था । 

(२६ ) श.स्रीय वि के अनुसार भजन-पाठ में तो प्रवृत्ति 
नहीं थी, केचल संध्या-मात्र एक काल क्रता था, बिन्तु गुरु 
नानकजी को वाणा बड़े अनुराग के साथ पढ़ा करता था, ओर 
इसी का पाठ भी करता था, क्‍योंकि यह वाणी ग्र य' मेरी अत्रस्था 
के अनुकूल थी। जेने--/क्या जाना क्‍या बरसी प्यू, मेग 
थरथर कप बला ज्यू ।? इस प्रकार-क श्वद्‌ वहुत आनन्द दिया 

रते थे. और इस हतु कि अव्य क्र-अवस्था में फेसा हुआ था, 
काल्पनिक, ईश्वर का भय और तेन्न आतना प्रभाव जमाए हुए. 
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था, वरन्‌ इन्ही दिनों में मैंने उद-भाषा में जपजी में एक टिप्पणी 
देखी जो सब भेरी उस अवस्था की साक्षी देती थी । 

(२७ ) उघर स्वामीजी की चिट्ठियाँ भी म्रह्ममान्य श्रीमान्‌ 
दोवानजी महोदय के नाम आया करती थीं, और उनमें प्राये: 
मुझको “दुष्ट” शब्द से स्मरण किया जाता था कि उस्र दुष्ट 
का हाल भी लिखिएगा। इसी प्रकार लगभग सात्न भर मैं 
इसी आननन्‍्दमय कोष में बद्ध रहा | 

( २८) स्वामीजी से उपदेश लेने का जो बृत्तान्त मैंने लिखा 
है, यह उस वृत्तान्त से पहिले का है जो दीवान महोदय तीर्थ 
यात्रा के निमित्त काशीज्ञी पघारे थे और लेखक उनके साथ था, 
जिसका वृत्तान्त पहले लिख चुका हूँ। किन्तु जब काशीजी से 
श्रीमान्‌ दीवानजी महोदय क्ौट आए और फिर श्रीगगाजी पर 
पघारे और स्वासमीजी की सेवा में दर्शन की प्रार्थना की। 
स्वासीजी ने कहा कि आज क़ांग़ज़ का एक साफ़ तख्ता भेज 
दो, हम उसे पर कुछ लिखकर आपको दर्शन के समय शिक्षा 
देंगे, कदाचित्‌ आपको ब्रह्म-साक्ञाकार हो जाय। अतः 
तत्काल एक तख्ता क़ाराज़ नौकर के हाथ से भेज दिया गया। 
परन्तु विचार यह था कि आज ही द्शन करके रुइकी जा रहें । 
किन्तु जब स्वामीजी ने उस दिन दर्शान देने से इनकार किया 
और कल के लिये बादा किया, तब चिन्ता हुई कि क्‍या किया 
जाय। अन्त में निश्वय हुआ कि आज डेरा रवाना कर दिया 
जाय, केवल दो आदमी रख लिय जायँ। खबेरे दर्शन' करके डेरे 
में आ मिलेंगे और वेसा ही किया गया | 

( २६ ) प्रातःकाल ही स्वामीजी की सेवा में उपस्थित हुए । 
'अनुवादक साथ में था। देखते ही आदेश हुआ, इस दुष्ट को 
क्यों साथ लाए ? और, मुकको दो चार खोटी-खरी भी सुनाई । 
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अन्त में आज्ञा की यह दुप्ट उस दूसरी कुटिया में चलता जाय, 
आप अऊले मेरे पास रहें । अतः में आज्ञानुसार दूसरी कुटिया 
में अलग जा बेठा और दीवान महोदय को कुछ-कुछ शिक्षा 
दी, किन्तु इन्हें श्रह्मसाक्ष सकार न हुआ । दीवान महादय बुद्धि 
मान पुरुष थे, उन हो दुखित करना उचित न सम; जेंसा वह 
कहते २हे, अच्छा-अच्छा के शब्द से उन्हें प्रसन्न रक्खा | उसके 
बाद मेरी सिफारिश को कि आप उसको भी अब सममा देंगे, 
तो समझ जायगा | उसका अयगध ज्ञमा करें। 

(३० ) स्वामीजी ने दीवानजी महोदय की सिफारिश 
स्वीकार कर त्ञी और मुकको भी फिर बुलाया गया। किन्तु 
दीवान महोदय ने मुझे फ़ार्सी में समझा दिया था, इसलिये 
जो कुछ उन्होंने शिक्षा दी, में चाहते या न चाहते हुए अथवा 
लाने वा अनजाने उप्ते सब “ठोक-ठीक” कहता रहा, और 
उनकी क्षमा कराके ब्िददो हुआ। मार्ग में भी यही विचार उत्पन्न 
हुए--“भला तह्त्व-साक्षात्कार इस कलियुग में कहा है, यों ही 
य साधू-लोग वहकाते है ।? इस हेतु कि दीवान महोदय बहुत 
सतोगुणी प्रकृति के है, कहा उस चुढ़िया की कहानी स्मरण 
करो जो मुट्ठी भर सूत के बदले में यूसुफ के खरीदारों में इतिहास 
में दज हुई। क्या आनन्द है कि हम भी द््शनाभिल्लाषियों में तो हैं । 

(३१ ) सक्षेप में यह कि इस प्रकार की त्रह्म जिज्ञासा और 
लग्न में अनुवादक की यह दशा थी। किन्मु वेदान्त का विचार और 
परमहंसों का सत्संग नहीं छोड़ता था | अन्त में कुछ दिन बाद 
मुमझो वकालत का पद्‌ रियासत से मिला और श्रीमान्‌ 
दीवान महोदय के चरणु-सेवा से वियोग हुआ। पाँच छे वर्ष 
के पश्च त्‌ जो दोबान महोदय के दर्शन लाभ हुए, तो दोचान 
महोदय को चित्त को अत्रस्था बहुत उन्नत प्रतीत हुई। वह 
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झुमे एकान्त कमरे में ले गए और किवाड़े बन्द कर लिये, और 
अश्रपूण नेत्रों से मेरी ओर दृष्टिपात किया किन्तु कुड कह न 
सके | तब निवेदन क्रिया “यह कया बात है।” कृहा--“हे प्रिय ! 
मुकफो अ त्म-साज्षात्तार का प्रक्रांश लाभ हुआ; अत्यन्त आनन्द 
में हूँ. बंणन नहीं कर सकता । निवेदन किया, “तब भी ऋुछ 
सो बणुव कीजिए? | कहा--“क्या वणुन करूँ, जो कुछ दिखाई 
देता है, श्र न्त-सा है और भे ही ब्रह्म हैँ। जो कुछ परमहस लोग 
कहते रहे. सब सत्य था।? 

(३२ ) निवेदन किया गया, “यह अवम्था आपको किस 
श्रकरार श्र प्त हुई १” कद्दा--“यह तो आपको ज्ञात ' ही है कि मैं 
नित्यनियम के पश्चात्‌ प्रायः शुरु ग्रंथ सहब का पाठ करता हूँ। 
एक पवित्र मुद्दत्त में जा एकान्द में पाठ कर ग्हा था, वह शास्त्रों 
का कीकफ जब मेरे पाठ में आया, तो यह अवस्था मुझे पर 

'च्छ दित हो गई। अब प्रतिक्षण यही अवम्धा विद्यमान है 
जो में कुद्ध नहीं कह सकता ।” अम्तु । इस विषय में कुड बात- 
चीत हाकर में लौट आया | 

( ३३ ) श्रामान्‌ दीबान महोदय के इस अवस्था में दशन 
करने का मुफ पर यह प्रभाव हुआ कि मुझ में दशनामिलाषा 
की अग्नि अधिक प्रदरुणइ हो गई, क्योंकि यद्यपि क्ृग्न प्रथम 
हो से अ घक थी, किन्तु साधुओं पर विश्वास नही आता थ, कि 
मूठ बो >त॑ हैं, स्चत्‌ कया होत था। अब जो,दीआन महोद्य 
न प्रमाणित किया, तो यह विचार उत्पन्न हुए कि “मैं और 
दीवान महोदय दोनों साक्षात्कःर के अभित्नापो थे, और पहिल्ले 
दीवान महोदय भी मेरी तरह इन कार करते थे । अब बह प्रमाणित 
करते हे और उनके दशन करने से उनके भीतर ब्रह्मदशन के आनन्द 
को गन्धघ की प्राप्त हुई हैं, इससे परमहसों की चाणो सत्य है।? 


॥ 
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(३४) फिर विचार शिया गया कि श्रीमान्‌ दीवान 
महोदय ने प्र,यः क्मकराण्ड में, जना कि गृइस्थ आश्रम में 
चेद-शासयों की आज्ञा हैं, पर्णा पालना की है, यही कारण है 
कि उनका अन्तःकरण पवित्र था, साक्षात्कार हो गया, और 
औैरा अबब्य अन्त:करण मजल्ोन है, इस कारण इतनी शास्त्र 
की शिक्षा प्राप्त होन पर भो यह अवस्था आच्छा:दत नही हुई। 
ओर स्तामीत्ी का वचन ओर उन महात्माओं की व्यवस्था भी 
स्मरण हुई कि मेरे रोग का निदान भी हो चुका है, किन्तु मैंने 
उनकी अज्ञा का पालन नहीं किया है, 5सपर कटिबद्ध होना 
चाहिये। फल्नतः भैने फिर चाहते हुये या न चहते हुये, 
अथवा जाने या अनजाने, विवश द्वोरूर अ-्तःकर ख में अहंसरद- 
उगासना आरम्भ कर दी, और उपनिषदों का विचार आरम्भ 
कर दिया जेसा कि मुझे महात्माओं न आज्ञ, दी थी। 

(३४ ) जब लगभग दो बपे के मैं इस उपासना और ऊृत्य 
में लगा रहा, वास्तव में उलटापन बहुत जीण हो गया और घ्रणा 
जाती रही | एक दिन शुभ मझुह्त में अकेला मैं पृव॑ंबत्‌ यही 
छन्‍्दाग्योपनिपद्‌ जिसका अनुवाद अब होगा, विचार रहा था, 
अह्मया के उपदेश गें जो यह श्रति इन्द्र के लिये उपदिष्ट है कि जो 
“यह नेत्र में दीप्रमान दो रहा है, यही आत्मा है?, मानो अनुवा- 
दक के प्रति उपदेश था, मुझ पर तुरीय अवस्था आ गई और 
लगभग आध घंटा में शान्त, देश, काल, बम्तु परित्छेद से रहित 
आर परस ज्योति रचरूप हो गया | तात्यय यह कि इस श्रते के 
विचार सें अज्ञन का आवन्ण मुक पर से उठ गया और आत्मा 
का साक्षात्कार हो गया, आर अहव्रह्माम्मि का निश्चय हुआ | 

(३६) जब में ब्स अत्रस्था से निकला, तो फिर उसडी 
चर्चा सुगम ह्वागई और डी चर्चा में तत्काल वह दशा हो 
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गई । उस समय स्वामीजी का वह कथन ठोक ज्ञात हुआ कि 
“तेरी ही धारणा है ।” परिच्छिन्न अहंता छोड़ दी, वरन्‌ सभी 
बेदान्त-शासत्र के सिद्धान्त जो तोते को तरह सीखे थे अनुभव हो 
गये, और पारदर्शिता हो गई। 

( ३७ ) अब इस लम्बे वर्णन का श्रयोज्नन यह है कि यह 
बात तो ठोक है, कि यद्यपि बिना शाह्ोीय विधान के अनुसार 
कर्म किये महावाक्य के श्रवण का अधिकारी नहीं होता, 
क्यों कि इस दशा में महावाक्य प्रभाव नहीं डालता, किन्तु जिस 
को साक्षात्कार की लग्न तीत्र हो और उल्लटापन दुर्बल हो 
ओर महावाक्य के अर्थ को भली भाँति समझ सकता हो और 
आत्मदर्शिता से श्रवण करे, या विचार के समय ठोक नियम से 

ह विचार प्राप्त हो, ज्ञो उसके भीतरी मिथ्या घारणाओं वा 
कल्पनाओं को छउखेड़ दे, तो ऐसी दशा में इतने शीघ्र तुरीय- 
अवस्था हो जातो है कि पुष्प के मलने में तो देर लगती है 
किन्तु आत्मसन्षात््ाार में देर नहीं होती। इसी कारण स्व्रामी- 
जी वादा करते थे कि कदाचित्‌ आज के भाषण में हो जाय । 

( ३८) और जब मिथ्या कल्पनाओं की दृढ़ता होती है, तो 
प्रायः: यावज्जीवन शासत्र पढ़ते हैं, तुरीय अवस्था प्राप्त नहीं 
होती | परन्तु सिद्ध हुआ है कि-विना महावाक्य के श्रवण के 
तुरीय अबस्था प्राप्त नहीं होती, और इसका प्रमाण उपनिषद्‌ 
भाग के विचार से ज्ञात होगा । 

(३६ ) इस हेतु कि अनुत्रादक को तुरीय अत्रस्था इसी 
छान्दाग्य उर्पानषद से लाभ हुई है और इसी से .अ.त्म-साज्षा- 
त्कार वास्तव में हुआ है, इसलिये उपनिषदों के अनुवाद में 
इसको प्रथम स्थान दिया गया है । 
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आत्म-साज्षात्कार की कसोर्टी 


संवत १६४० बि० 





जरा 


इसमें छान्‍्दोग्योपनिपद के छठे अध्याय का अनुवाद है 
जो अब्णी ऋषि ने अपने पुत्र श्वेतवेतु को उपदेश किया है | 


(४० ) हम पुस्तक के आरम्भ में लिख चुके है कि हमको 
विधिपूवंक शिक्षा से ठीक साज्षात्कार हुआ है, किन्तु सामान्य 
लोग हम में आर्पात्त करते हैं और विश्वास नहीं करते | उसका 
कारण यह है कि उनमें यह अज्ञानजन्य भ्र,न्ति विद्यमान है कि 
“पहिले तो द्रह्म-द्शन ही नहीं। यदि ऋषि मुनि साधु माहात्मा 
को होता भी है तो अष्टांग-योग के सार्ग से देवताओ के द्वारा 

- होता है। और इस प्रकार के लोग अब कलियुग में हैं नदीं। अब 
भी यदि पूर्ण सद्‌गुद्द रास्ता चल्नते मित्र जावें, तो हाथ में हाथ 
देकर ही ब्रह्मद्शेन करांद । यदि अनुबादक को साक्षात्कार का 
अभिमान व दावा है, तो हमारा हाथ पकड़ कर ब्रह्मदर्शन 
करादे |” 

(४१ ) हम उसके उत्तर में यह कहते है कि उनका यह 
विचार अन्ति-पूर्ण है। कभों भी कोई गुरू ऐसा उत्पन्न नही 
हुआ कि जो हाथ में हाथ देकर ब्रह्मद्शन करादे, बल्कि सृष्टि के 
आरम्म से आज तक सब स्वीकृत नियम यह चला आया है 
कि विधि पूवक शिक्षा-पद्धति से एक दूसरे को हा-साक्षत्कार 
होता रहा है। इसका निश्चय वेद *गवान्‌ की कसौटी पर हो 
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सकता है, इसलिये हम श्वेतक्रेतु के एक प्राचीन अर्यान का' 
जो सामवेद में छान्‍दाग्य उपनिषद्‌ के छुठे प्रपाठक में 
लिखा है, अनुत्ाद करते है, जिसमे ज्ञात होगा कि उसने अपने 
पिता अरुणा ऋषि से, जिन्हें उद्दालक ऋषि भी कहते हैं, शिक्षा 
द्वारा ही ब्रह्मदरशनव किया। यदि यही बात होती कि हाथ में 
हाथ देकर पूर्ण गुरू ब्ह्ममारग में पहुँचा, दिया करते, तो 
उद्दालक भी अने पुत्र के लिये बेसा री कर सकता । परन्तु 
उसने ऐसा नदीं किया, अपितु शिक्षा हारा नव बार महाव।क्य 
का उपदेश दिया, तत्र उने ब्रह्म साक्ष/त्कार हुआ। यही कारण 
है कि वेदान्तवेता पुरुषा ने बरम्ब्रार यह मिद्ध हिया है, ड्ि 
अक्म साक्ष/त्कार मठ्रावाक्य के श्रवण स ही होता है | चहे वह 
ज्ञानी मनुष्य से- सुता जाय, चाहे दृवता से, उसी को संस्कृत में 
अवण कहते है 

(४२ ) ऋषि-मुनियों में यही सिद्धान्त है कि श्रवण से ही 
आत्मसाक्ष त्कार हं।ता है जेसा # खत तु का अपने पिता अरुणि 
ऋषि से हुआ | अब उस घटना को कान घर कर सुनो । 


४३ ) हे जिय | रष्टि के आरम्भ में एक खेतकेतु नाम का 
बालक ऋ ष-कुल में उत्पन्न हुआ, जा अपने म'ता-पिता का बडुव 
प्यारा था और उनके दुला* क कारण ही शिक्षा से राहत होकर 
खेज्ञा कूदा करता था, इसलिय बह आवारा हो गया | इसी कारण 
स्रे बह लड़कों के साथ वयथ ससय नए किया करता था । 

(४४ ) जब बह (१२ वर्ष की अयु का हुआ, तो यज्ञो 
पत्रीत संस्कार से रहित रहा, क्योंकि ऋ प कुल में वह संस्कार 
शखस्योष विधान के अनुमार तभी होता है जब वह बह्मचये 
करे । किन्तु बह परुंवत्‌ आवारा था, इसलिये उसमें यज्ञायवोत 
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संस्कार के योग्य गुण नहीं हो सकते थे | ऋयचय बह पहिला शस 
दम है कि जिसमें विद्या वा ज्ञन सीग्वना पडता है | 

(४४ ) उसकी आवारा रर्दी ऐसी अनुचित थी कि कभी 
तो वह घर में सोक््न करता और कभी कर्ता ही न था, वन में 
आवारा लद॒ओं के साथ दिव भर घूमा कस्ता था। वह ऐसा 
हुए खभ-त्र॒ निकला कि अपनी आयु के लड़बों, स्ियों और 
बूढ़े अह्म्णे को वरन्‌ अवोढी गौदों को व्यर्थ गाल्ी-गलौंज,. 
छेड़-छाइ और मार-पीट करके घरको भाग जाता था ) 

(४६) जब बह वबरह वरस का हो गया, तव वह एक- 
चार किसी कारण से अपने पिता अरुणी ऋषि के पास गया 
ओर पिता के 'सन्मुख विनय पूर्वक खड़ा हो गया । पिता ने उसे 
आवारा और अशिप्ट समझ रक्खा था, उस समय जो एस में 
विनय ओर सौम्यता के लक्षण -ऋृष्टिगोचर हुए, तो ऋषि ने 
समझा कि यदि इस समय मे इसको कुछ शिक्षा दूं तो कदाचित्‌ 
प्रभाव कारिणी हो | 

(४७ ) ऋषिजी ने कहा “हे पुत्र | तुम वच्पन में लाडले थे,. 
इसी कारण आवाश निकले, और यह दोप अपराध तुम्हारा 
नहीं वरन्‌ पहिले ठुम्हरी माता का है और फिर भेरा है, 
क्योंकि /हस्थ्य क्ीत के अलुसार बच्चों के पालन में 
पहले माता को डचित है कि तीन वपे तक बातचीत 
श्री . तर हक से भी समुचित शिक्षा -ढे, बृर न्‌ वह बच्चे को 
करयों »ी उसी प्कार की सुनावे जेसी कि ज्ञानी विज्ञानी 

ने नियत को हैं । छर जब वचद्द बोलन लगे, तो उम ससय 
असम इस अकार वातचीत को जाय जिससे बह सुसभ्य हो 
जाये आर बातचीत करने को रुभ्यत्ता सीख जाय। और खेल; 
कद के लिये उसे उत्तनो द्वी अज्ञा दे कि जिसमें उसका शारी-. 
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'रिक स्वास्थ्य ठोक रहे, वरन्‌ इस प्रकार के खेलों में लगा दे 
कि जिससे सदाचरण ओर सभ्यता का तात्पय निकलता हो। 
किन्तु तेरी साता ने ऐसा नहीं क्षिया, वरन्‌ उस तरह ल्ांड 
लडया जसे कि कलियुग की ब्रह्माशियाँ अपने बच्चों का ल्ाड 
करेंगी, वह यह द्वी समझा करेंगी कि ब्रह्मण कुल में उत्पन्न 
हुआ है । इसके हाथ में कुंगू की कटोरी है, जब युवा होगा दान- 
पुरय॒ बहुत आ जायगा | यदि झुसभ्य निकला तो क्‍या और 
असभ्य निकला तो क्या, भूखा रहता नहीं, ब्राह्मण समझ कर 
बिना कार किये सुफ़्ती रोटियाँ आ ही जाती हैं। अच्छा, जीता 
रहे, आयु वाला हो। ओर तेरी साता पर ऋषिक्तोग आश्चय 
करते है के वह कलयुग की ब्राह्मणी नही, वरन्‌ सुसभ्या और 
शिक्षिता है, फिर वह कस प्रकार चूक गई कि तुमको लाडला 
रक्खा । निदान सोह, जिसका कारण अविवेक है, स्थियों, सुसभ्यों 
छोर शिक्षितों में भी रहता है. इस सोह में अस्त हुईं साता ने 
'तुकको लाडला रक्खा, इसलिये हमारे सहवर्गी ऋषि तेरी माता 
का अपराध वताते है । 

(४८ ) उसी नीति-शासत्र में फिर यह लिखा है कि जब 
बच्चा तीन वर्ष से अधिक आयु का हो जाय, तो फिर पिता का 
' कतव्य है कि वह उसको उचत शिक्षा दे, और उसको समाज 
सें वठन को सभ्यता, खाने पहिनने »र बात करने को सभ्यता, 
सिखावे, और वर्ण-परिचय से लेकर शब्दोच्चारण पयत्न 
सिखावे और यह सच शिक्षा सत्ता पिता बच्चे को आठ वर्ष 
की अयु तक दे दे | किन्तु ऋषि होने पर भी मैंन ऐसा नहीं किया, 
यद्यपि में इस बात को जानता भी था। कारण यह कि सुमे 
पनिर्विकल्प ' समाधि में प्रवृत्त रहने से ऐसा अवकाश न मिला। 
-तब भी ऋषिगण सुझमें उसी मोह को आरोपण करके लांछन 
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लगाते हैं, और वस्तुवः यह सब मुझ पिता का अपराध है, 
बच्चे | तेरा अपराध नहीं । - 

( २६ ) उसी नीति शास्त्र में फिर यह लिखा है कि आठ वर्ष 
की आयु के बाद यज्ञोपवीत-संस्करार करके ब्रह्मचय के नियमा- 
ज्लुखार बच्चे को गुरुकुत्त में ग्रविष्ठ कराया जाय, और सोलह 
ठर्ष की आयु तक फिर गुरू का कर्तव्य है कि उसको शिक्षा दे, 
और ताड़ना भी करे । सोलह वर्ष के बाद फिर शिक्षा की 
समाप्ति हो जाती है, किन्तु इतनी आज्ञा फिर भी दी है कि यदि 
इस अयु तकू भी बालक उत्तीर्ण न हो और पिता या गुरू 
उसको फर"भी शिक्षा के योग्य समझें तो शिक्षा दें, किन्तु फिर 
ताड़ना और कठोरता से शिक्षा न दें, बर्न्‌ जले मित्र को चेता- 
चनी के रूप में उपदेश किया करते हैं उसी तरह शिक्षा दे, 
छड़ी या दग्ड से शिक्षा न दें । 

(४० ) हे प्रिय पुत्र ! अब तुम बारह वर्ष की अयु में हो 
गये हो, केवल चार वर्ष अब तुम्दारी शिक्षा के लिये शेष हैं, 
ओर इसी कारण तुम्हारा यज्ञोतरवीत-सस्क्रार भी नहीं हुआ | 
हमारे ऋषि कुल में आठ वर्ष की आयु में यह संस्कार हो जाया 
करता है। और यह जो सब्र छुछ हुआ, हम माता पिता के मोह 
के कारण हुआ । मोह के कारण तुम पर कठारता नहीं की, 
इसी से तुम ऐप्ते आवारा हो गये जेसे कि आवारा सांड 
फिरा करता है| 

(<?१ ) हे पुत्र ! सन्तवान, शिष्प और खस्रो को यदि ल्लाड . 
के कारण शिक्षा न दी जाय तो उनमें नीचता, कुसंस्कार दुरा- 
चरण और दुष्टता उत्पन्न हो जाती हैं । और उनमें शिक्षा के कारण 
तथा ताड़ना और कठोरता के कारण सभ्यता, सदाचरण, 
सौम्यता, बुह्धिमत्ता, वीरता, विनयशोल्रता, और, -गुणज्ञता 
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उत्पन्न होते हैं । यह जो नोति-शञ्र में लिखा है यह मिथ्या नहीँ 
इमकः प्रमाण था उद शरण तुस दी हो, 


(४० ) है पुत्र | ऋषयों का यह कथन है कि जो साता 
पिता अपनी सन्‍्तान को सोह के कान्ण ल्ाड़ प्यार करते 
ओर उनकी शिक्षा नहीं करते वह सता पिता व सरतव में अपनी 
सन्तान के शत्रु ही हैं, क्योंकि उस दुल्लार के कारण सनन्‍्तान सें 
जोउपयु क्त दुष्टगुण उत्मन्न हो जाते हैं वह लोक और परलोक 
की सत्वानशी ( चरव दी ) का हेतु हो जाते हैँ। इस त्तोकः 
में जो उसको शुद्दों की पंक्ति में स्थन मिलता हैं और वह गधा 
तथा बेल इत्यादि पशुओं की भाँति सज़दूरी और बोक्का ढोने के 


ध्् 
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काम में ज्ञाया ज्ञाता है और परक्ोक सें नरक में प्रविष्ट 
थे 
होता है | 


(४३) है पुत्र | जो लड़का अपने माता-पिता का उपदेश 
नहीं प्रदण करता और शिक्त-रहित रहता है, ऊब वह युवा 
पं किक न कप के 75 २. 
हो जाता है, तो संसार में उपक्षो गाज्याधिकारियें का भय 
्ल ट्र । जा अल ८ द । ज 
होता है, क्यों क फौजी लोग इसको निशु ण और अज्ञत्ती समस्त 
ते है और चदि वह अबोब होने के कारण 


उसंकों पक कर घमराज के सामने ले जाते है और नरक से 
बन्दी होता है | इसकारण सूरू को क्तोक-परत्नोक्त में कष्ट, दुख 
और शोक के सिवाय कुछ भी प्रप्त नहीं होता । 

( ४४ ) हे पुत्र ! हम ऋषियों के कुल में इतना जेलखा 
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का भय नहीं जितना क्रि नरक का भय है। क्योंकि जेलखानों 
में प्रायः राजा लोग सफाई और सजावट रखते है और उचित 
आहार भी देते हैं, केवल शिर और मुँह मुंडवाकर पर में 
ज्ंजीर डाल कर कड़ी मिहनत करना जेलखाने का कष्ट है, किन्तु 
नरक में यमदूत सफाई नही रखते वरन्‌ उत्नटे मल, अग्नि और पीप 
की कोठरियाँ रखते है और जैसा-जेसा पापी होता है, वेसी- 
बैसी मल की कोठरियाँ अथवा अग्निमय कोठरियो में ले जाते है। 
इसलिये इसका ऋषिकल में अधिक भय है । 

(४५ ) ऋ!पकुल में भी जो हमारा उत्तम कुल है, इतना भय | 
नरक का नहीं हे जितना मूंता और ऋज्ञान का। क्योंकि 
श्रुतिभगवती. आत्महत्यारे को नरक का भय नहीं देती, वरन्‌ 
सूये रहित अंधतसम लोक का भय देती है । अर्थात्‌ जो लोग अपने 
आत्मा को नहीं जानते, वही अपने आत्मा के हंता हैं। और 
आत्महत्या का पाप यहीं है कि वह अन्धतम अर्थात घोर 

न्धकार में रहते है। अत: अन्धतम लोक अर्थात्‌ अज्ञान का 
भय हमारे मुख्य कुज्ञ में सबकी अपेक्षा अधिक है और तुम 
अभी जीवित ही अज्ञान में हो। शोक हे कि सुक जेसे उद्यालक 
ऋषि का पुत्र अतिद्या नरक में अस्त है। कदापि ऐसे अज्ञान में 
न रहो, शीघ्र यज्ञोपवीत संस्कार को करके ब्रह्मचयये और विद्या 
को उपाजन करो | 

(४६ ) हे पुत्र | नीति शास्त्र की विधियों की उपेक्षा करके 
बरन्‌ पुत्र-मोह में अस्त होकर इतना दमने तुमको लाड किया कि ' 
जिसके कारण तुम १५वर्ष की आयु तक भी संस्कार रहित, 
अ्रनाचारी, निक्ृष्ट ब्राह्मण से हमारे कुल में दिखाई देते हो । किन्तु 
अब में मोह और प्रेम को त्याग करता हूँ और तुमको सचेत 
करता हूँ कि तुम शीघ्र ब्रद्मचये आश्रम को प्राप्त हो । 


डर आत्मसाक्षात्कार की कसौटी 


(४७ ) झुक पर उचित है कि में स्वयम्‌ तुम्हारा उपनयन- 
संस्कार करके तुमको शिक्षा दूँ. किन्तु मैं देखता हूँ कि जिस मेरे 
मोह के कारण तुम इतने समय तक अशिक्षित रहे हो, फदाचितू 
मैं अधिक ताड़ना न कर सकूँ और शिक्षा की अवधि बहुत ही 
अल्प रह गई है और फिर तुम भी मुझ पर अधिक भरोसा नहीं 
रखते और बिना भरोत्ते विद्या का सीखना वेसा ही है जेसा कि 
शंख में हवन करना । 

(४८ ) उचित प्रतीत होता है कि तुम किसी दूसरे आचाये 
से जिस पर तुम्हारा भरोसा हो उपनयन-संस्कार करके विद्या- 
' ध्ययन और ब्ह्मचये के कृत्य को पूरा करो, जिससे कि तुम 
हमारे ऋषिकुल की श्रेणी में रहो । 

(४६ ) हे प्रिय | इस आयु में भी यदि तुम ब्रह्मचये आश्रम 
के विधानों को पालन करके वेद विद्या नहीं प्राप्त करोगे, तो 
इस लोक में नरक से बड़कर दुःख पाओगे, क्योंकि तुम हमारे 
उत्तम कुल से च्युत हो जाओगे । और तुम्हारी अपकीर्ति होगी 
कि यह ज्राह्मण उत्तम कुल्ल से पतित हुआ है। और हमारे कुल 
में जो तुम पतित उत्पन्न हुए हो, इस कारण हमारे पूब॑जों की भी, 
जो श्रेष्ठ चले आये हैं, अपकीर्ति होगी और पूत्रजों की अप- 
कीर्ति सत्यु से भी बढ़कर है, क्योंकि अपकीर्ति की अपेक्षा 
स॒त्यु अच्छी है। इसलिये जाओ, हमारे घर से चले जाओ। 
दूसरे आचाये के पास विद्या प्राप्त करो । 

( ६० ) हे प्रिय ! जब उद्यालक्त ऋषि ने अपने प्रिय पुत्र 
श्वेतकेतु को इस प्रकार उपदेश किया और उचित भत्सखना दी तो 
श्वेतकेतु ऋषि ने विचार सोच किया जिसका फज्ञ यह निकला कि 
वह अपने पिताजी की आज्ञानुसार दूसरे देश को चल्ना गया 
ओर किसी वेद-वेत्ता ब्राह्यय से उप्नयन-संस्कार को प्राप्त करके 
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के 
ब्रद्माचयय आश्रम धारण करता हुआ, वेद और वेदाड् भत्ती 
भांति पढ़ लिया, किन्‍्त उसको आत्मा का साक्षात्कार न हुआ | 

( ६१ ) कुछ समय तक इस नवथुवक ने शाख्राज्ञानसार 
जप तपादि त्रतों का पालन किया। और अटष्टांगयोंग, पटशासत्र 
ओर चारों वेद, व्याकरण आदि पडांगों सहित प्राप्त कर लिये । 
इसके अतिरिक्त विज्ञानशासत्र, ज्योतिप, गशित और न्याय- 
दर्शन का ज्ञान भी मलो भाँति प्राप्त कर लिया, किन्‍नत उस को 
ब्रह्म-माक्षात्कर म हुआ और अधिकार समपण अर्थात्‌ स्नातक 
का प्रमाणगत्र पाकर घर लौट आया | 


( ६२ ) चू कि इस नवयुवक को अल्प समय में द्वी विद्या 
प्राप्त होगई इसलिये इसमें विद्या के अभिमान के कारण इसके 
घ्रह्मदर्शन में आवरण उत्पन्न हो गया । अब इस अभिमान के 
कारण जो-जों विचार इस नवयुक में उत्पन्न हुये, वह वर्णन 

'के योग्य है । 

(६३ ) ऐ प्यारे ! यद्यपि इस नवयुवक के जप, तप, और 
प्रत शास्रीय नियम के अनुसार पूरे हो गये और अष्टांगयोग 
के कारण वर और शाप में यह समर्थ सी हो गया, किन्त दोष 
यह हुआ कि इसमें एक विद्या-अभिमान और गुणत्व-बमर्ड रूपी 
महाविप उत्पन्न हो गया, जिसकी सनन्‍्तान इसके अंतःकरण 
में नीचे लिखें व्योरे के अनुसार उत्पन्न हो गई । पहले इसे यह 
खयाज्न हुआ कि “अब में विद्याचान और बुद्धिनिधान हो गया 
हूँ, अब में सबसे उत्तम हूँ। और सर्वोत्तम में इसलिये हूँ कि में 
अपने बराबर के सव विद्वानों से विशेषता रखता हूँ और विद्वान 
ब्राद्मणों से शास्त्रार्थ में मैंने निरन्तर विजय प्राप्त की है । मैं निः्धय 
फरता हूँ कि मेरे कुल में पहले कोई ऐसा बुद्धिमान विद्वान 
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नहीं हुआ होगा। क्योंकि मैंने अपने पिता से भी अधिक विद्या 
सीखी है | हमारे कुन्न में यदि ऐसी विद्या होती तो उत्तरोत्तर 
हमारे पिता को भी होती । पर हमारे पिता के पास पूरी विद्या 
नही है, क्‍योंकि यदि उनके पास पूरी विद्या होती, तो मुझ 
जेसे प्रियतम पुत्र को दूसरे गुरू की खोज के लिये क्‍यों आज्ञा 
देते | बरन्‌ एक यही तक यरथेष्ट है कि मैं अपने पूज्य पिता से 
भी बढ़कर विद्वान्‌ हो गया हूँ ।” ह॒ 

( ६४ ) “फिर इस कारण कि मेरे गुरु मेरी बुद्धि की प्रशंसा 
और गुणगान भी करते है और साथ इसके मेने अत्यल्प-काल 
में जो समस्त बेद शास्त्रों में पारद्शिता आ्राप्त करली है, भेरी 
बुद्धि की तीह््णता का पूर्ण प्रमाण है, और सेरे पिता ने शिशु- 
काल के आरम्भ से ही विद्या अध्ययन की है और बहुत काल में 
विद्या प्राप्त की है, इसलिये बुद्धिमता में भी मैं पिता से 
अधिक हूँ ।”? 

(६५) “फिर क्योंकि सुझको याद पड़ता है कि सामान्य 
प्रमाशपत्र के अतिरिक्त एक बार एकान्त में हमारे गुरु ने शपथ- 
पूषंक कहा था कि जितनी मेरी विद्या थी, तुम द्वी शिष्य को 
पूरी-पूरी प्राप्त हुई -दै, दूसरे शिष्य को नहीं मिली, और इससे 
अधिक कोई विद्या हमारे पास नहीं है, इससे भी परिणाम 
निकलता है कि में अरुणी पिता से अधिक विद्धन हो 
गया हूँ |”? 

( ६६ ) “यह कोई बल्धन नहीं कि पुत्र पिता से अधिक 
विद्वान नहीं हो सकता, वरन्‌ कभी-कभी ऐसा हुआ है कि पुत्र 
पिता की अपेक्षा अधिक विद्वान्‌ हो जाता है। देखो, शतपथ 
ज्राहयण और मलुस्म॒ति में यह कथा श्रसिद्ध है कि बृहरपति का 
पुत्र रज नाम ब्राह्मण जिसको शासत्र में सकल्लय नाम से भी 
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चोलते हैं अपने पिता बृहस्पति से अधिक विद्वान्‌ हुआ हें, 
क्यों' कि रज ब्राह्मण शुक्राचाये से संजीवनी विद्या भी सीख 
आया था, और अपने पिता बृहस्पति तथा अन्य देवताओं को 
फिर उसने यह संजंवनी त्रिद्या पढ़ाई इससे अब में अपने 
पिता से अवश्य अधिक विद्वान हो गया हूँ ।? 

(६७ ) हे प्यारो | इस प्रकार के वाह्य विचारों और 
कऋकल्पनाओं के कारण श्वेतकेतु को बड़ा, अहंकार उत्पन्न हो गया । 
ओऔर इस अहंकार क कारण जब घर आया, पिता के चरणों 
को भी नहीं छुआ, वरन्‌ स्तम्भ ( खंसे ) की तरह पिता के 
सामने आ खड़ा हुआ। अरुणी ऋषि ने जब उसको घमंड- 
पूर्ण देखा, विनय और शिष्ट/चरण से रहित पाया, जान लिया 
कि विद्या का फल इसमें कुछ नही हुआ, वरन्‌ उलटा विकार 
डो गया। 

( ६८ ) ऋषिजी अत्यन्त घीर स्वभाव और विशाल चित्त 
थे | उसके विनय रहित व्यवहार और प्रणामाद न करने पर 
क्रद्ध और रुष्ट नहीं हुए, वरन्‌ उसको सभ्यता और लाभ के 
लिये ऐसी भूमिका से प्रश्न क्रिया जिसते उसका विद्या- 
सिम्ान वायु की तग्ह उड़ गया । ओर जबत्र वह विद्यामिमान 
का ज्वर उपस्के मस्तिष्क से निक्त्न गया, तो उपने जान 
लिया कि में पिता की अपेक्षा हीन व तुच्छ हैँ और वह 
अश्न यह था-- 

(६६ )“ऐ श्वेकेतु ! जिस उन्नति के घमंड से तू चार बेदों 
का विद्वान्‌ होना समान रहा है, और जिस उन्नति के अभिमान 
से तू म्॒ विद्वानों पर घमण्ड कर रद्ा है, और जिस उन्नति के 
अहड्कार से तूने माता-पिता को प्रणाम भी नहीं किया, वरन्‌ 
मुझस ऊचे स्थान पर आ खड़ा हुआ है, वद्द तुम में क्‍या 
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उन्नति हुई है, सुझ पर प्रकट करो कि यथार्थ है व अहंकार 
मात्र है ।? 

(७० ) “ऐ श्वेतुकेठु! समरत बेद्‌ और समस्त लौकिक 
विद्याएँ ज्ञिस गुरु से तुमने पढ़ी हैं, उससे कभी यह प्रश्न भी 
किया है कि वह एक वस्तु कया है जिसके सुनने से समस्त 
अनसुनी बस्तुएँ सुन जाती हैं, और समस्त अज्ञात वस्तुएँ 
ज्ञात हो जातो हैं और खमस्त नहीं सोची हुई चस्तुएँ अपने 
आप सोची हुई हो जाती हैं |”? 

(७१ ) श्वेतकेतु ने कह्ा-ऐ पिता ! यह प्रश्न ही आपका 
व्यथे है, क्योंकि सम्भव ही नहीं कि एक वस्तु के ज्ञान से अपने 
झाप समस्त वस्तुओं का ज्ञान हो जाय, और एक वस्तु के 
श्रवण से समस्त वस्तुओं का अपने आप श्रवण हो जाय, और 
एक वस्तु की चिन्ता से समस्त वस्तुओं को अपने आप चिन्ता 
हो जाय ।? 

£७२ ) ऋषि ने कहा--क्यों सम्भव नहीं, वरन्‌ यह तो 
अवश्य सम्भव है| देखो, जब मिट्टी का ज्ञान हो जाता है तो 
समस्त मिट्टी के वततनों का ज्ञान अपने आप हो जाता है कि 
वास्तव में सब मिट्टी के वतन मिट्टी ही हैं, और बसे ही लो 
ज्ञान से समस्त लोहे के शब्मों का ज्ञान अपने आप हो जाता है 
कि समस्त यंत्र वास्तव सें लोहे ही हैं, और बसे ही सुबर्ण के 
ज्ञान से सुबर्ण के समस्त आभूषणों का अपने आप ज्ञान दो 
जाता है कि वास्तव में वे सुबरण ही है । 

(७३ ) ऐ पुत्र | यह तो एक साधारण तत्व-शास््र से 
व्वत: सिद्ध है कि जिसको उपादान कारण का ज्ञान हो जाय 
बह उस कारण के समस्त कार्यों से अपने आप परिचित हो 
जाता है। जेसे यदि बच्चे से भी यह प्रश्न किया जाय कि सोने के 
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आभूषण सोना है या नही और मिट्टी की बस्तुएँ मिट्टी हैं. या 
नहीं और लोहे के औज़ार लोहा हैं या नही, तो मै विश्वास 
करता हूँ कि हमारे ऋषिकुत्ष के पंच वर्षीय वालक भी बतला 
देंगे कि वास्तव में मिट्टी के वर्तन मिट्टी ही होते है और सुवर्य 
के आभूपण सुवर्ण दी होते है और लोहे के औज्ञार लोहा ही 
द्वोते हैं । 

( ७४ ) जब कि हमारे ऋषिकुल में पाँच वर्ष के बच्चे तक 
निश्चय करते है कि मिद्दी के वर्तन मिट्टो ही होते हैं. और सुबर्य 
के आभूपण सुबर्ण ही होते है और लोहे के औज़ार लोहा ही होते 
हैं, इसस स्पष्ट सिद्ध होता है कि उपादान कारण के ज्ञान से 
उसके कार्यों का अपने आप ज्ञान हो जाता है। आश्चये है कि 
तुमको इस प्रत्यक्ष वा स्वतः सिद्ध शात्र से भी खबर नहीं, 
तो विज्ञान शास्त्र का भला क्या ह्वी ठिकाना है । 

( ७४ ) ऐ प्यारो ! जब श्वेतक्रेतु ने अह्मविद्या के आचाये 
से यह व्याख्यान सुना, तों उतने विचार किया और जान 
लिया कि वास्तव में पिताजी ठोक् कहते हैं. और अपने मन में 
लज्जित हुआ कि यद्यपि मैं देखने में विद्वान्‌ पंडित हूँ किन्तु इस 
समय मैं अपने पूज्य पिताजी के सम्मुख पाठशाला के शिशु के 
समान भी नहीं हूँ । क्योंकि जिस स्वतः सिद्ध शास्ष को 
पिताजी ने पंछा, मुझसे उसका उत्तर भी नहीं आया, और 
हमारे ऋषिकुल के नावालिग् बच्चे भी उसको जानते है। इस 
लिये अब मालुम हुआ कि हमारे कुन्न में उच्च कोटि की शिक्षा 
चली आती है, और जिस ऋषिकुत्न की शिक्षा मैंने पाई है वहद्द 
तुच्छ है। उसी समय पिताजी के चरणों पर गिर पड़ा और 
अत्यन्त नम्नता पूषक उस ने अपराधों की क्षमा माँगी । 

(७६ ) ऋषिजी ने कहा--'ऐऐ पुत्र ! अब बताओ, तुमने 
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कभी अपने गुरु से यह भी पूछा है कि इस समस्त चर अचर 
जगत का उपादान कारण क्‍या है, जिसके ज्ञान से ये सब 
स्थूल-सूच्ष्म, शारीरिक-आत्मिक, लौकिक-पारलौकिक, थौ और 
ज्हद्यलोक का भी अपने आप ज्ञान हो जाता है। यदि पूछा है 
और तुमको सालुम है तो हमको बततलाओ कि हम मालुम करें 
ठीक बतल्ाया है या नहीं |” 

(७७ , श्वेतकेतु ने निवेदन किया--“हे पिताजी | न मैंने 
कभी अपने गुरुजी से इस प्रकार का प्रश्न किया और न॒उन्होंने 
मुमको बतलाया ।? 

(७८ ) ऋषिजी ने कहा--“यदि तू इस जगत के उपादान 
कारण को जान लेता, तो वास्तव में द्यौ लोछ७, तब्रद्मयलोक, 
देवता, समुद्र, एथिवी और दिशाओं का ज्ञाता और पंडित हो 
जाता । उछ समय समस्त विद्वानों से बिद्वान्‌ और पंडितों से 
पंडित हो जाता। निस्सन्देह उस समय तुमको अभिमान और 
गये उचित था। पर ऐसी दशा में जब कि तुमको उस कारण 
का किंचित भी ज्ञन नहीं, वरन्‌ मानसिक व मानुषी विद्या को 
हीग्राप्त किया है जो त्रिलकुल उल्नटी और तुच्छ है और कुछ 
लाभ नहीं रखती, ऐसा अभिमान और गयं उचित नहीं। जल्द 
लौट जा, अभी तुमको ज्ञान की खानरूप वेद भगवान्‌ से कुछ 
नक़द्‌ नहीं मित्रा है । तू बिल्कुल हाथ खाली है, जा अपने गुरु 
से इस प्रकार का प्रश्न कर । यदि वह उस वस्तु को जो हमने 
बतलाई है जानता है, तो मालुम करके जल्दी मेरे पास 
लौट आना |? ह 

(७६ ) श्वेतु फेतु ने शत-शत प्रणाम करके निवेदन किया-- 
“हे पित'जी ! सुककों विश्वास है कि यह विद्या मेरे गुरु को 
नहीं मालुम, क्‍योंकि मैं गुदजी का अत्यन्त प्रिय पात्र था, इसलिये 
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कि में आप के कुल का ब्राह्मण वड़ा बुद्धिमान लड़का था, मेरे 
समान ओर कोई लड़का गुरुकुत्न में नहीं था, मेरी बुद्धिमता 
के कारण गुरुजी सुकको सबसे प्रिय समझते थे, और समस्त 
विद्या मुकको पढ़ा देते थे । जब उन्होंने कहा कि अब मेरे पास 
ज्ञितनी विद्या थी, सब तुमको पढ़ा दी है, ठव मैं घर को आया 

अब मेरा लौट जाना व्यथे है | उनको यह्‌ विद्या. कभी स्वप्न 
में भी नहीं आई। यह विद्या आप के पास है और मैं आपका 
पुत्र हैँ और अब भक्ति और श्रद्धा से आपका शिष्य होता हूँ । 
झुम्त शिष्यक्रो वह विद्या पढ़ा दीजिये जिसके ज्ञान से सब का 
अपने आप ज्ञान दो जाता है, और जिसके सुनने से सब 
€ अनसुना भी ) छुना जाता है और जिसको सोचने से सब 
सोचा जाता है 7 

(८० ) जब श्वेतकेतु को ऋषिजी ने अहंकार, घमंड और 
अभिमान से शून्य कर दिया, और वह ऐसा हो गया जेसा 
कि एक आधीन, सरल स्वभाव और भोल्ता-भाल्ा होता है, और 
साथ इसके अपने ऊपर उसका विश्वास भी देखा, तब उसको 
अक्षविद्या का अधिकारी ज्ञानकर कहा--'ऐे मेरे प्रिय पुत्र ! 
पहले तुम उसी प्रसिद्ध नियम पर जो हमारे कुल में सामान्य 
बच्चे भी जानते हें, यह विश्वास करो कि काये ठीक उपादान 
कारण होता है, और उसी में वही तीन जद हरण स्मरण करो 
कि जेसे सुवर्ण के भूषण सुबर्ण ही होते हैं, मिट्टी के वर्तन 
मिट्टो ही होते हैं और लोहे के औज्ञार सच लोहा ही होते हैं, बेखें 
ही इस समस्त सूच्म-स्थूत् प्रपंच अर्थात्‌ आध्यात्मिक और आदि 
भीतिक जगैत का डपादान कारण केवल तीन ही है, और बह 
प्रथ्वी, अग्नि, जल है | अत. यह समस्त जगत प्र॒थ्वी, जल और 
अग्नि रूप ही है। और फिर उन्हीं उद्दाहरणों के अनुसार उच 
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तीनों पृथ्वी, अग्नि ओर ऊल को काये जानकर, उसका उपादान 
कारण परमात्मा में देखता हुआ, उनको भी परसात्सरूप ही 
जानो | उनसे बाहर कोइ वस्तु नहीं है |” 

८१ ) ऐ श्वेतकेतु ! मिट्टी के वर्तेत ( क़ज़ा प्याला चीनी ) 
मिट्टी से अधिक वस्तु कुछ नहीं, केवल उनका नाम ही रक्‍्खा 
जाता , है, वास्तव में मिट्टी के अतिरिक्त वह कुछ सत्ता नहीं 
रखते, वरनच मिट्टी की अघल्ियत के घिना वह असत वा 
सिथ्या ही है ।इसलिये उनका नाम ही लिया जाता है और 
वास्तव में विचार कर देखिए, तो वह सिट्टी मात्र हैं। इसी 
कारण यह सी नहीं कहा जाता कि सिदट्टी उनकी रचना करतो 
है, क्‍यों कि मिट्टी सिट्टी की रचना नहीं कर सकती | अगर कहा 
जाय कि सिदट्टी, सिट्टी की रचना करती है, तो यह ऐसा वचन 
है जेसा कि कि कोई निश्चय करे कि अपने आपको आप ही 
रचता है | और ऐसा निश्चय लड़के किया करते हैं, जेसा क्षि 
इमारे कुत्ष के छोटे-छोटे खेल कूद सें कहा करते है, देखो 
हम आपहददी खड़े होते हें और आप ही बंठ जाते हैं, हम अपनी 
रचना आप ही करते हैं, और यह उनका विज्ञास और खेल 
नामसात्र या केवल शब्द रूप ही है, और इसी को बुद्धिमान लोग 
लड़कों- का खेल कहा करते हैं। अत; तक-शासत्र के वेत्ता जो 
सोचते या मानते है कि “बतेन की मिट्टी से सिन्न रचना होती 
है” बह बेचारे हसारे ऋषिकुत्त के लद़कों का सा खेल खेलते 
हैं, कोई बुद्धिमानी नहीं करते । इसी कारण हस उनको इस 
ब्रह्मविद्या की पाठशाला का शिशु सममते हैं 

८२ ) बेचारा तक-शासत्र का विद्वान, जो ब्रह्म विद्या की 
पाठशाज्ञा का शिशुसात्र है, जब बतेनों को मिट्टी से प्रथक सस- 
झता है, तो अपनी समझ की दृष्टि से ही उनको मिट्टी 
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से भिन्न वल्पता है। और इस समझ की असलियत वास्तव से" 
वह कढपना है कि जो साधारण बुद्धि में पाई जाती है , क्योंकि 
(जब मिट्टी अभी पिण्ड की आकृति में पड़ी थी जिससे 
कुम्हार बर्तन उत्तारता है, तो उस सूरत में वह पानी का 
बर्तन नहीं हो सकती थी, और जब कुम्हार ने उप्त पिण्ड 
से बतन उतार लिये तो फिर चहू बतंन पानी के हो 
सकते हैं, इसलिये वह्‌ बतंन माटी से प्रथक हैं,” इस प्रकार 
की कल्पना जो तक से तार्क्रि करता है, उसी प्रकार की 
कल्पना है जेसा अन्त पुरुष चमकती हुई वालुका में जल का 
प्रवाह कल्पना करता हुआ उसका नाम मृगतृष्णा का जल 
रखता है । वास्तव में विचार पूर्वक देखें तो वह खयाल और सोच- 
केवल काल्पनिक और आरोपित ही हैं । परन्तु जिस प्रकार 
आन्त पुरुष या मग रेत में जल का खयाल व अम फरता है कि 
इस मरुस्‍्थल में जल्ल का प्रवाह है, इसी तरह तकंशासत्र का 
बिद्वान्‌ मिट्टी में बतेनों को प्थक सममता है, किन्तु स्थिर बुद्धि 
से विचार कर देखिये तो जेसे वह काल्पनिक' जल मरुस्थल में 
अवस्तु मात्र है, इसी तरह ख्रयाली वरतनों की साटी से भिन्नता 
खयाल मात्र है। बाह्य में मिट्टी के अतिरिक्त कुछ विद्यमान नहीं । 
और स्पष्ट है कि अकेला मसित्रिष्क जब खयाल करता है, तो 
खयाल कहलाता है, और जब सोचता या सममता है, तो 
सोच या समझ बोला जाता है, किन्तु बास्तव में दोनों मस्तिष्क 
ही है, और उनका परिवतंन केवल खयाली या मानसिक होता 
है। अतः जब रेत आन्‍न्त दशा में मस्तिष्क वा बुद्धि को परिव- 
तंन देता है, तो खयाल कहा जाता है, और मिट्टी जब व्यवहार 
दशा में बुद्धि को परिवर्तन देती है, तो सोच या समझ कद्दा' 
जाता है। और यह जो यव्यवद्दार बुद्धि में भाता है, उसी प्रकार 
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का रहस्य है जेसा क्रि स्वप्नकाल में बुद्धि में ऐसा ही व्यवहार 
सिद्ध होता है, और जाम्रत काल्ल में यही बुद्ध आज्ञा करती है 
कि निद्रा में केवल रूपों का रूपों से ही बर्ताव था, वास्तव में कुछ 
नहीं था, वैसा ही मिट्टी में जो जाग्नत्‌ काल में बर्तन उतरते हैं 
एक रूप से ही दूसरे रूप निकलते हैं, और उसी तरह बर्ताव 
करते हैं, जेसा कि वह नींद में करते हैं, वास्तव में मिट्टी से अति 
रिक्त वस्तु की कुछ रचना नहीं होदी, क्योंकि मिट्टी की सत्ता के 
' अतिश्क़ि उनकी वास्तविकता केवल काल्पनिक रूप है, इससे 
अधिरिक्त और कुछ नहीं | इस कारण मिट्टी से बतनों को प्रथक 
आनने वाला तक शास्त्र भी अआान्त शास््ष ही जानना चाहिये। 
हमारे ऋषिकुल्न के तो बच्चे भी जानते हैं कि म'टी के बतंन 
साटी ही होते हैं। ऐसे विद्वानों को तो हमारे लड़कों जेसी भी 
बुद्धि नहीं । इस तकं-शासत्र के अभिमान से तुम अज्डुकार में 
चुर थे, जिसने तुमको उल्नटा श्रम दिया है, भौर तुम अपने ही 
काल्पनिक विचार को ठीक मानकर श्रति भगवती के विरोधी 
हुये हो । विकार कवल्ल नाम मात्र है, मिट्टी ढी सत है। श्रति 
अगवती ता सुपष्ट अ ज्ञा देती है कि--- 
“बावारंभणं विकारों नादधेयं सृत्तिकेत्येव सत्यम्‌”? 
अर्थात्‌ नाम और विकार केवल्ञ बाणी मात्र है, मिट्टा ही सत्य है । 
(८३ ) ऐ प्रिय पुत्र ! जिस प्रकार स्वृप्त में केवल आक्ृ- 
'तियाँ दी ६छ्धि को व्यवहार देती है, उसी तरह मिट्टी से बन 
उतरते समय मिट्टी में से मान'.सक वा खयाली आक्ृतियाँ ही 
उतरती व्यवहार या बर्ताव करती है, कि यह घट है, यह 
_ थश्याज्ञा है, यह चीनी है, यह. हेंडिया है, इत्यादि | विचारकर देखिये 
तो वह्दी समग्र है कि मिट्टो क बतन मिट्टी ही हैं, मिट्टी के अति- 
रिक्त कंबत्न काल्पतिक नाम हो हैं, और मिट्टा! ही सत्य है। 
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अतः श्रति श्रगवती की आज्ञानुसार तुम भी मिट्टी को ही सत्य 
ज्ञानोा और बर्दनों की रचना उसमें वही हमारे वालकों का 
खेल और विलास मिट्टी का सममको। पर खेल या विलास 
खिलाड़ी बालकों के स्वरूप से भिन्न नहीं, क्‍योंकि देवदत खड़ा 
है और देवदत वेठा है, यह अवस्था देवदत की देवदत्त से 
भिन्न नही वल्कि ठीक देवदतच ही दे जसे देवदत जब खड़ा 
होता है, तव मी देवदत्त ही कहा जाता है; और जब देवदतत बेठ 
जाता है तब भी देवदतत ही होता है । इस डठक-चेठक में देवदत्त 
कुछ दूसरा नही हो जाता | और खड़ा होने तथा बेठने की दशाएँ 
काल्पनिक या मानसिक्र आकृतियां ही हे जो देखने, वाले के 
मस्तिष्क में आती हैँ और देवदत्त के विज्ञास के कारण मस्तिष्क 
में आकृतियां उसी प्रकार दिखाई देती है जेसा कि नींद में भी 
देखने वाले पर आकृतियों के बाद आकृतियाँ दिखाई देती हैं । 
अतः मिट्टी में से वतनों का उत्तरना बेसा दी विज्ञास मिट्टी 
का है जिससे देखने वाले के मस्तिष्क सें बतेनों की आकृतियाँ 
दिखाई देती हैँ, वास्तव में वह मिट्टी ही वाहर म विद्यमान सत्य 
है, ओर वर्तनों की आकृतियों का जो मस्तिष्क पर विक्षास होता 
है, वह असत मात्र और नाम मात्र ही है । 

८४) ऐ ग्रिय पुत्र श्वेवकेतु! जब कुम्दार मिट्टी से वतन 
की रचना करता है; तो पहले मिट्टी का पिण्ड अर्थात्‌ गोला 
बनाता है, उस समय मिट्टी में गोले की आकृति मस्तिष्क था 
खयाल में दिखाई देंती है, और इस आक्रत से आकारवान_ 
मिट्टी को देखता हुआ पुरुष उसका नाम पिर्ड बोलता है | फिर 
जब कुम्हार उस मिट्टी के गोलाकार पिणड से बतंन उतारता 
है, तो प्याज्ना, क़ज़ा, चीनी, हँडियाँ इत्यादि नाना-रूप 


# 


लगातार उस मिट्टी के पिण्डाकार से दिखाई देते हुए वही 


॥/१ 
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अकेली मिट्टी अनेक अःकृतियों से मस्तिष्क या खयाल में 
दिखाई देती है, और उसी मिट्टी का नाम प्याला, क़ज़ा, चीनी, 
'हँडिया इत्यादि संज्ञा वही देखने घाला रख लेता है । विचार कर 
देखिये तो ये सब ( आक्ृतियाँ, प्याता और क्लुज्ञादि ) अकेली 
मिट्टी के पिण्डाकार में लय थीं और इसी तरह फिर उसमें से 
वियुक्त हुई है जेसा कि स्वप्न के समय एक आकृति से अनेक 
'आकृतियाँ निकलती हैं। इससे ज्ञात हुआ कि मिट्टी के बतेन 
बस्तुतः मिट्टी के अतिरिक्त काल्पनिक आक्ृतियाँ हैं, और 
बाह्य में मिट्टी ही में सत्य है । 

(८५ ) कुम्हार जब सिद्टी के बतंन उतारता है और मिद्टीके 
पिण्ड से आक्ृतियों पर आकृतियाँ जो कूज़ा, प्याला की सिथ्या 
सूरत में विद्यमान हो जाती हैं, इन्हीं सिन्चन २ आकृतियों से आकार- 
बान अकेली मिट्टी को यह तकशास्र॒ मिन्नै-भिन्न मिट्टी मानता है। 
यद्यपि सिदट्टी अकेली अविभक्त है, क्‍योंकि जिस प्रकार मिथ्या 
आक्ृतियाँ उस पिण्ड से निकलती है, उसी तरह उन आज्ञतियों 
का सिथ्या विभाग भी उसी पिण्ड से निकलता, मिथ्या आक्ृतियों 
को ही भिन्न-भिन्न दिखाता है, वास्तव में वह अन्तर उन्हीं 
मिथ्या आक्ृतियों के गुण या आकार का है, मिट्टी उससे 
विकारवान्‌ नहीं, तो भी भिन्‍ट्टी को इसी आकृति से आकार 
वाली मानता हुआ बह तकंशासत्र शआक्ृतियों के गुण को भी 

“मिट्टी के गुण देखता है, और यह चूक व भूल सात्र है । 

(८३ ) शास्त्रकारों का यह सब माननीय सिद्धान्त है कि जो 
-गुण गुणी में आ सम्मिलित होता या दिखाई देता है, यदि किसी 
कारण से गुणी में वह अप्रविष्ट सिद्ध हो, तो वह गुण वास्तव 
में किसो दूसरे के गुण का प्रवेश व आभास होता है । 
ओऔर यह स्पष्ट है कि उन बतंनों के तोड़ने से मिट्टी में, जो गुणी 
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है, अन्तर या विभाग अन्तर्गत नहीं, कौर बतंनों की तेंयारी में 
जो यह अन्तर और विभाग मालुम होता है, बास्तव में शुस॒नयी 
अंश में है जो कि असत या मिथ्या आकृतियाँ हैं, शुणथी या 
मिट्टी में नहीं । इसी कारण हमारे सिद्धान्त में विभक्त स्वरूप 
आकृति है, अधिष्ठान नहीं । 

(८७ ) कपड़े को जब गज़-गज़् नाप कर बराबर ठुकड़े किया 


० 


जाता है, वह विभाग वास्तव में उस कपड़े की आकृति में होता 
है, सूत में, जो उस अक्ृृति का अधिष्ठान है, नहीं होता । किन्तु 
इस हेतु कि सूत अपने आपकी त्रिपुटी रूप आकृति के 
अधिष्ठान के स्थान पर है, उस आकृति के विभाग का भी वही 
अधिए्ठान है कि जो विभाग उस आकृति के अन्तर्गत है, क्योंकि 
विभाग से वह आकृति विभाग के गुणवालो तो हो सकती है, 
विभाग का श्रधिष्ठान नहीं हो सकती । इसी कारण से हमारे 
शासत्र का यह सिद्धान्त है कि एक शआकृति दूमरी आकृति का 
अधिए्ठान नहीं हो सकती । इससे सिद्ध होता है कि कपड़े का 
विभाग या दो टुकड़े हो जाना यह सब्र वास्तत्र में कपड़े की 
आक्ृति में है, जो स्वयमू मिथ्या है, सूत में नहीं जो सत्वस्तु है, 
तब भी सूत कपड़े की आकृति का तथा कपड़े की आकृति के 
विभाग का अधिष्ठान है। इस दशा के विचार से तकशासत्री सूत 
में भी विभाग मिश्चय करता है, और यद्द केवल अम हे । 

( ८८ ) इस विषय का प्रत्यक्तीकरण तुम पर स्वप्न को 
अवस्था में भत्नी भाँति होगा, क्‍योंकि स्वप्न के समय वास्तव में 
अकेला स्वप्न देखने वाला ही होता है, और यह स्पष्ट है कि स्वप्न 
की आकृतियाँ स्वप्न-काल में स्वयम्‌ देखने वाले से ही निकल्नती 
हैं, और जिस प्रकार वह आक्ृतियों दृष्टा स्वरूप से निकलती हें, 
उसी तरह उन आकृतियों का अन्तर और विभाग भरी 


श्र आत्मसाज्षात्कारकी कसौटी 


साज्नीस्वरूप से ही निकलता व आक्ृतियों से सम्मलित होता है 
इसी कारण वह आक्ृतियाँ प्रथक-प्रथक दिखाई देती हैं) और 
हेतु कि वस्तुतः विद्यमान वहाँ देखनेहार ही होता है 
और उन अआरकृतियों का तथा उन आक्ृतियों के विभाग का भी 
अधिष्ठाल वही साक्षीस्वरूप ही होता है, वह कल्पित विभाग 
व स्वरूप सें होने के कारण आकृतियाँ भी भिन्न -मभिन्न सत्य 
दिखई देती हैं, और दृष्टा ही अनेक-ला होकर दिखाई देता है, 
किन्तु वास्तव सें दृष्टा स्वरूप में विभक्त नहीं हो जाती, क्‍योंकि 
आक्ृतियाँ और आकृतियाँ का विभाग वास्तव में मिथ्या हैं, 
सत्य नहीं, और मिथ्या वस्तु असली वस्तु पर कुछ प्रभाव नहीं 
रखती । यदि भिशथ्या वस्तु अधिष्ठान पर प्रभाव रखती होती, 
तो सृगतृष्णा के जल से बालुका, जो उसका अधिए्ठान है, अब- 
र्य सींग जाती | इस हेतु कि सगतृष्णा के जल से मरुभूमि 
भीग नहीं जाती, इसी तरह स्वप्न की मभिथ्या आकृतियों के 
भाग से हृष्ठा स्वरूप त्रिसक्न नहीं हो जाती। इसी कारण 
हमारे शास्त्र में यह सिद्धान्त होता है कि आकृति पर ही विनाश 
आच्छादित होता है, अधिष्ठान पर नहीं, यद्यपि विनाश और 
स्थिति का अधिए्ान भी वही है 
( ८६ >) वर्तत उतारते समय मिट्टी के पिर्ड से जो सिथ्या 
आक्ृतियाँ ( क्ज्ञा ओर प्यात्ञा ) निकलती हैं, और उसी तरह 
उसकी विभक्ति भी इसी मत्तिका-पिरंंड से निकलती उन आक्ृ- 
तियों में आ सम्मिलित होती है, वास्तव में सब का अधिष्ठान 
वही मत्तिका है जिससे कि वह आक्ृतियाँ € क़ज़ा और प्याला ) 
आर उसकी विभक्ति निकलती है । और यद्यपि अधिष्ठान 
के खयाल से यद्द विभक्ति मृत्तिका में प्रतीत होती है, किन्तु 
वास्तव में बह खत्तिका विभक्त नहीं हो जाती। यदि वह उन्ह 


बडे 


आत्मसातक्षात्कार की कसोदी छठ 
का अधिप्ठान रूप झत्तिका भी विभक्त दो जादी, तो विरोधी 
सिद्धान्च सिद्ध हो जाता जो असम्भव है। क्योंकि यह अख- 
स्भव है, अतएवं मृत्तिका विभाज्य स्वरूप नहीं, वरन्‌ अवि- 
भाज्य स्वरूप व अधिष्टान है । ऋर जो वस्तु अपन में विभाग 
आर विकार पाये विना अनेकु रूप होती है, वह नानारूप सिथ्या 
ही द्ोता है, जेसा कि स्वप्न में उसका प्रमाण भली भाँति अत्यक्ष 
द्ोता है । इसलिय मिट्टी स मिट्टी के चर्तेत का उत्रना मिट्टी का 
हो विज्ञास है, वास्तव में वाहर में मत्तिका वी अनेक 
संख्या नद्दी दो गई, इसलिय सिद्री ही सत्य है । 

( ६० ) श्वेतकेतु ने न्विद्न किया--““भगवन्‌ | मृत्तिका 
का पिझ्ड जिससे वतन निकलते है, स्पष्ट विदित है कि नाश 
दो जाता है, क्योंकि जेसे-जेंस व्तव उतरते है; वसे-बेसे 
सृत्तिफझा-पिण्ड नाश हंता जाता है, अन्त में जब सव वर्तत उतर 
जाते हैं, तो फिर मृत्तिका-पिण्ड शेप नहीं रहता, और यह 
प्रत्य्षीकरण उस सिद्धान्त का विरोधी होदा है, इसमें क्‍या 
कारण है ? 

(६१ ) ऐ श्वेतकेतु ! मिट्टी का पिण्ड भी नाम-रूप से 
विशिएठ है, अविशिछ्ठ ( अर्थात विशेषण रहित ) नही, और 
हमने जो यह सिद्धान्त किया दे विशेषण रहित मृत्षिका 
में किया है जो नाम और रूप से परे है, क्योंकि 
सृत्तिका-पिर्ड गोलाकार परिणाम ओर पिरड नास से विशिष्ठ 

। और गोलाकार का यह स्पष्टीकरण, परिमाण और पिखण्ड 
नाम भी उसी तरह भिथ्या है, जिस तरह कि वतनों की 
आक्ृतियाँ और परिसाण मिथ्या हैं, किन्तु यह गुण और विशेषण 
जो पिंण्ड नाम से मिट्टी में प्रकट हुआ है, निरसन्देह उन आक्ृ- 
तियों और परिमाण के स्पष्टीकरण का कारण है जो वतन नार 
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पाते हैं, और इसी कारण मृत्तिका के पिण्ड को हम बतेन उता- 
सते समय प्रथम कारण या मृत्तिका का प्रथम विशेषण नाम 
किया करते हैं, और क्‍योंकि यह प्रथम विशेषण नाशनाम और 
पमिथ्या है इसलिये जिस-जिस परिसाण में उससे नाना विशेषण, 
आक्ृतियों और बतंनों की संख्या निकलती जाती हैं, उसी- 
उसी परिमाण में यह प्रथम विशेषण जो पिण्ड नाम से अमिहित 
है, द्वानि पाता जाता है | जब सच्च बतन उतर चुकते हैं, तो यह ' 
अथम जिशेषण सम्पूर्ण नाश हो जाता है, किन्तु इस प्रथम विशेषण 
के नाश से शुद्ध मृत्तिका नष्ट नहीं हो जाती, वरन्‌ वह तो बत॑नों 
की आक्ृतियों, संख्याओं, नामों और विशेणों में तरत्व स्वरूप से 
विद्यमान दिखाई देती है । यदि वह मिट्टी भी नाश हो जाती तो 
फिर बतेनों की आकृतियों, विशेषण और संख्या का अधिष्ठान 
कौन होता, और यह नाम" रूप आक्ृतियों तथा बतन कहाँ 
दिखाई देते ९ । हाँ, इतना अवश्य है कि वह शुद्ध मृत्तिका पहिले 
अथम विशेषण अर्थात्‌ पिए्ड नाम से दिखाई देती थी, श्रब वही 
शुद्ध मत्तिका बतेन नाम के विशेषणों में वेसी ही विद्यमान 
दिखाई देती है। अतः इस शुद्ध म्रत्तिका को ही तुम सत्य और 
शिव परमात्मा जानो ओर वह पहिले व दूसरे विशेषण तथा 
' आक्ृतियाँ उसी में अध्यारोपित वा देखने मात्र मिथ्या बस्तुएँ 
हैं। इसी कारण से हमारे सिद्धान्त भें जगत क्वल दृष्टिरेवस्ृष्टि 
है। वह वस्तु जो इस. दृष्टि रूप सृष्टि का अधिष्ठान है, वही 
सत्य है | 

( ६२ ) हे भगवन ! सेंने आपके इस सूच्म सिद्धान्त को भली 
भांति मालूम कर लिया है, और जान लिया है कि वास्तव में 
शुद्ध सत्तिका ही सत्य और शिव परमात्मा है, भेरे गुरुकुल में 
तो यह सूक्ष्म सिद्धान्त स्वप्त में भी नहीं आये, वरन्‌ मैं विश्वास 
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करता हूँ यदि मेरा गुरु स्ववप्‌ आपसे शिक्षा पावे, तो वर्षों 
में यह सूक्ष्म सिद्धान्त शायद उसकी समझ में आबे ! 


(६३ ) है प्रिये ! हमारे ऋषिकुल में तो नवयुवक बच्चे 
शिवाचंण में ही इस सिद्धान्त से परिचित हो जाते है । देखो, 
हमारे कुल के श्रे. आचार में, जो अत्यक्त शिवाचेन के आरम्भ 
में बच्चे से कराते हैं, यही होता है कि पहले एक शुद्ध 
मृत्तिका का पिण्ड बनाते हैं और फिर उसी में से उसी तरहद्द 
सद्वियाँ उतार लेते हैँ और उसी माटी के पिण्ड में जो रुद्र होता 
है, मिलाकर अचन करते हैं, और वह इसमें शुद्ध मिट्टी को शिक्ष* 
परसात्मा की भावना करता, उन रुद्गियों को रुद्र के सहित 
रूव॑-प्रपद्च रूप परमात्मा का ध्यान करता व असली एकता को 
प्राप्त करता है । 


(६४ ) हे भगवन्‌ ! वह शुद्ध म्रक्तिका को ही क्‍यों नहीं 
चेन करते, इस प्रकार भ्रथम विशेषणशु रूप पिण्ड और रुद्रियाँ 
उतारकर फिर उसी में मिलाकर क्यों पूजते हैं ? 


(६४ ) ऐ पुत्र । शुद्ध परमात्मा विना आत्म-क्वान और 
साक्षात्कार के, जो अभी आगे सूक्ष्म सिद्धान्त से ज्ञात होगा, 
प्राप्त नद्टीं हो सकता । इसलिये विशेषण और आजकतियों में दी 
वह शुद्ध परमात्मा शुद्ध म्त्तिका-रूप होकर ही उनको पि्रिड में 
दिखाई देता हैं । इसलिये अज्ञानी के लिये, अर्थांत्‌ ज्ञान प्राप्त 
होने से पूष, विशिप्ठ ८ विशेषणवाले ) सें ही उपासना करनी 
चाहिये | 


(६६ ) हे भगवन्‌ |! विशेषणों में अज्ञानी को किस प्रकार 


शुद्ध परमात्मा दिखाई देता है, यह भल्ी भाँति व्योरेवार बताइये 
मेरी सममक में अमी तक नहीं आया । 
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(६७ ) ऐ पुत्र | देखना दो प्रकार का होता है, एक साव- 
रण दर्शन होता है और दूसरा निरावरण दुशन । वस्नधारी 
प्यारे का जो आवरशु-सहित देखना है, बह सावरण दर्शन 
है, और जो सहवास-काल में वस्नध उतारकर प्रियतम को नग्न 
देखा जाता है वह निरावर्ण दर्शन कहलाता है । अभी तक जो 
तुमको इस श्रति की व्याख्या में साक्षात्कार कराया गया है 
वह सावरण साक्षात्कार है। और जब आगे चलकर स्वस्वरूप 
के अनुभव में तुम को साक्षात्कार होगा, वह साक्षात्कार 
निरावरण होगा । ह 

( «८ ) विवाह के समय जब दुलहिन को चद्दर में ढॉपकर 
खारो पर दुलहा के बाई ओर बिठाते है, उस समय दुल्हन में 
टुलहा का जो साक्षात्कार है, वह सावरण साक्षात्कार के समान 
होता है, किन्तु रात्रि के सहवास में जब वस्त्र उतारकर दुलहा 
दुलहिन रमण करते हैं तो वह निरावरण साक्षात्कार होता है। 
इसी तरह शिवाचन में उपासक पुरुष को मिट्टी के पिण्ड में जो 
वस्तु-मात्र शुद्ध मृत्तिको- का सान होता है, वह सावरण साक्षा- 
त्कार है, और जब वह उपनिषद्‌ भाग से आत्म-रूप का साक्षा- 
त्कार करता है वही साक्षात्कार निरावरण होता है। संस्कृत- 
भाषा में सावरण साक्षात्कार को 'सविशेष दशन! बोला करते 
हैं, और निरावरण साज्षात्कार को निर्विशेष दर्शन! कहा 
करते है। 

( ६६ ) हे भगवन्‌ | जिस त्तरह वस्त्र पहना हुवा श्रियतम 
चाहे प्रेमी के सम्मुख ही हो किन्तु जब तक किसी कारण से उस 
को पता न हो वह अयतम का दशन नहीं करता । इसी कारण 
मैं इससे पहले जो शिवाचेन करता था इस दशेन से रहित 
था। अब आपकी कृपा से मृत्तिका-पिण्ड में, जो कारण-कार्यू 
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साथ से अतीत वस्तु-मात्र साक्षात्‌ स्वरूप शिव परमात्मा दै, 
नास-रूप के आवरण में समाद्ृत देखता हूँ | वद्द मेरी पहिली 
हृष्टि उसमें काय-भाव वा सृष्टि ही की थी । 

( १०० ) आय: मूर्ख लोग कार्य-भाव वा रष्टि की दृष्टि के 
कारण ही इस उपासना से इनकारी होते है, और अब आपकी 
कृपा से वह हृप्टि और इनकार मेरा पत्तट गया है | 

( १०१ ) ऐ पुत्र | शास्र में तीन ,अकार की इशप्टि लिखी 
हुई है, एक शाह्नम-्दष्टि है, एक मलनुप्य-दृष्टि हें, और एक 
उलूक-हृष्टि है । जो सम्बन्ध उलूऊ-दरष्टि को मनुप्य-दृष्टि से है, 
चहीं सम्बन्ध मनुष्य-दृष्टि का शासत्र-दृष्टि से हे, किन्तु इतना 
अन्तर है कि उलूर-हृष्टि मनुष्य-हाष्टि नहीं हो सकती, किन्तु 
मनुप्य-दृष्टि विद्याअध्ययन से श ख-दहृष्टि हो सकती है। 

(१०२ ) देखो, दोपहर के समय निर्मल आकाश में जब 
सूर्य मध्याकाश में होता है, तो मलुष्य-दष्टि में दिन होता है 
किन्तु उल्लू उसमें वारह बजे रात के अन्धकार को देखता है । 
और मनुष्य यदि उल्लू को चतला दे फि रात नहीं वरनु दिन है 
तो विश्वास नहीं करता बल्कि इनकार करता है। और मलुष्य 
की दृप्टि भी, जो यद्यपि शास्त्र-दृष्टि के विचार से वैसी ही है 
(क्योंकि अविद्या या अनादि अज्ञान से यह दृष्टि उल्लू के 
समान महातेज स्वरूप परमात्मा में, जो शुद्ध झ्त्तका है, पिण्ड 
और साटी के बरतन देखतों हैं ) शाखस्तर-दृष्टि उसकी दृष्टि 
को पत्नटना चाहती “, और इस्र हेतु कि मनुष्य - शास्तर-दृष्टि को 
ध्यान करने के वह जन सफता है, इसलेये उसकी दृष्टि 
शाझ्न-द् प्ट के अधीन हे । 

( १०३ ) श'ख्॒ की दृष्टि और मनुष्य की दृष्टि में सम्बन्ध ठोक- 
ठीक वह्दी है जा युबच् दाष्ट और बाल दृष्टि म होता है । क्योंकि 
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ऋऔँघेरी रात के समय जो वच्चा रस्सी में सप का भातत 
करता सप देखता है, और युवक-इृष्टि ले सर्प नही रस्सी है ऐसा 
विश्वास करता है, और फिर वह (८ बात्-दृष्टि ) युवक-दृष्टि के 
छाधीन हो जाती है. और अन्त स॑ चवक-दृष्ठटि जब उसको भी 
होती है, तो उस समय उस शुद्ध दृष्टि का उसे आनन्द होता 
है | इसी कारण वालक को जब तक कि वह चयःप्राप्त ( युवक ) 
न हों, युवक की आधीरुता सें बर्ताव करना चाहिए | यदि बह 
युवक की आधीनता और झआज्ञाकारिता से निक्रल्कर अपनी 
दृष्टि पर वर्ताव करेगा, तो वह हानि का हेतु होगा | इसी प्रकार 
प्रत्येक मनुष्य को जब तक कि उठते तत्त्व-साक्षात्कार न हो 
शात्र की आधीनता सें चर्ताव करना चाहिये, अन्यथा पार- 
क्ौंकिक हानि का हेतु होगा ! 

( १८४ ) हे भ्रगवन्‌ | इस समय प्रायः लोग प्रसात्म- 
पूजन से इनकारी हैं और वरावर समभाएँ करते हैं ( जेसे कोई 
सभा आये-समाज नास से होती हैं, कोई सभा ब्ह्म-समाज 
नाम से होती है) और परमात्म-पूजन तथा कुछ शास्त्र की 
बातों को सी बह लोग बदल देना चाहते हैं। इनके विषय में 
आपका कैसा दिचार है ९ 

(१०४ » ऐे पुत्र | को तुम उलूकों की 
सना जान लेना । जसे उलूक ( चिमगादड़ ) दिन सें अन्धकार- 
मयी रात देखते हुर एक इक्ष पर इकट्ठा हो ल्वट और 
कोलाहल करते हैं, किन्तु अपनो इष्टि में जो अनादि अज्ञान का 
छन्‍्धकार रखते हैं छदने का साय नहीं देख सकते, इसी तरह 
यह छलूऋ-दृष्टि वाले लोग सी शुतिभगवर्ती की आज्ञाकारिता 
के निकज्ञकर व्यर्थ ही सटकते है। 

( १०६ ) है सावन ! अन्य देश के लोग सी अपना-अपना 
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शास्ष भिन्न-भिन्न रखते हैं और चह परमात्म-पूजन से इनकार 
करते हैं, और अपनी अपनी दृष्टि को अपने-अपने शास्त्र की 
दृष्टि के आधीन सममते है । इनके विपय में आपका क्‍या 
विचार है ? 


(१०७ ) ऐ पुत्र ! वह लोग भी वास्तव में उलूक-हष्ट रखते 
हैं, किन्तु आये-समाज और ब्ह्म-समाजवाले लोग, जो बेद से 
इनकार नही करते, हम आशा करते हैं कि इस पुस्तक आत्मसाक्षा- 
स्कार की कसौरटी- के अध्ययन से सत्य सागे पर आ जायेंगे 
झौर ये विदेशी लोग जो वेद से इनकार करते हैं, आशा नहीं 
कि इस जन्म में सत्य मार्ग पर आयें, क्योंकि वह अपने ही धर्म- 
अन्थों पर हठ करके मुक्ति का भरोसा करते हैं । 

( १०८ ) शास्त्र का रहस्य यह है कि मनुष्य अपने अज्ञान 
से अपने ही स्वरूप को अज्ञान के आवरण में उसी तरह नाना- 
रूप देखता है जैसे कि स्वप्न में नीद के कारण अपने आपको 
अज्ञान की सूरत में नानारूप देखता है, और वेद भगवान्‌ 
अपनी एक ऐसी महिमा रूप विभूति है, कि उसको उलटे दर्शन 
से रोककर उसका वास्तविक स्वरूप उस पर प्रत्यक्ष कराता 
है, जिससे उसके अज्ञान का नाश हो जाता है, अज्ञान की 
नानारूपता उड़ जाती है,और अपने स्वरूप की एकता में 
वह वेपरवाह ( सन्तुष्ट ) होता है । अतः आरम्भ में बुद्धि का और 
वेद का झगड़ा हो जाता हे, क्योंकि बुद्धि तो नानात्व को सत्य 
जानती है और वेद नानात्व को मिथ्या और नानात्व-दर्शी को 
अद्वेत तत्त्व सिद्ध करता है । और विदेशियों के धर्म-मन्धों में यह 
रहस्य प्राप्त नहीं, इसलिये वह केवल शाख्राभास है। 

(१०६ ) हे भगवन्‌ | यदि आपके निकट समस्त ( घम-प्रन्थ ) 
अद्ेत परमात्मा की द्वी विभूतियाँ हैं और वेद भगवान्‌ भी उसकी 


पु 
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विभूति ही है, तो क़्रान सी उस्री परमात्मा की विभूति है, फिर 
क्‍यों नहीं उसको शासत्र मान लिया जाता $ शास्राभास क्‍यों 
कहा जाता है ९ 

(११०) ऐ पुत्र | वेद और क़रान दोनों वास्तव, में उस 
एकमेवाह्वितीयम्‌ की विभूतियाँ या महिमायें है किन्तु अन्तर यह 
है कि वेद उस ( परमात्मा ) के स्वरूप का वणन करनेवाली 
वाणी है, और क़रान उसके बेभव का वन करनेवाली वाणी 
है। अतः जो विभूतियाँ या महिमायें किसी कारण मे स्वरूप के 
वरणणंन से सम्बन्ध रखती हैं, -वह महिमाएँ निज आत्म-स्वरूप का 
चिन्तन करती आत्मा में लीन हो जाती हैं, निज़ात्मा में 
साज्ञात्कारस्वरूप, आनन्दस्वरूप और सत्यस्वरूप हो जाती 
हैं। इसी को शास्त्र में मुक्ति बोलते हैं। और जो विभूतियाँ या 
महिमाएँ बेभव के वर्णन में ही फेंत्ती होती है, वह सदेव नरक 
और सदेव स्वर्ग में, जोकि स्वर्गीय रण्डियों का चकला है. 
चक्कर लगाती वा लगवाती रहती हैं । 

(१११ ) है भगवन ! आपने किस तरह मालुम किया कि 
वेद भगवान परमात्मा के स्वरूप का वर्णन करता है और 
क़रान परत्मा के ऐश्वय या वेभव का वर्णन करता है ९ 

(११२ ) ऐ पुत्र | इश्वर-वाणी रूप महिमा का वेभव-वर्णान 
ओर स्वरूप-वर्शन उसकी वर्णन-शैल्ली से ही बुद्धिमान्‌ जान 
लेते हैं । जेसे कि क़रान सूरह इनफ़्ाल आयत पहली में 
लिखा है-- 

ए)०॥ 3 ८० 009] (७ [७0 (० 6... 
अथ--“ऐ मुहम्मद, जब लुटेरे लोग लूट के माल के विषय 
में प्रश्न करें, तो आज्ञा दो कि लूट का घन या तो अल्लाह को 
दो या रसूल को |” अतः यह आज्ञा परमात्मा के वैशव की, 
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औोतक है, और नबी के एक हाथ में तलवार और दूसरे द्वाथ में 
प्रतिज्ञा, यह बेभव का वर्णन नहीं हे और तो क्या है | परन्तु दस 
ज्ञानी पुरुष परमात्म देव को जिस विभूति में वह प्रकट होते हैं. 

उसी सें पहचान जाया करते हैं । 

( ११३ ) बेद-रूपी विभूति में परमात्मा का स्वरूप-बणन यों 
प्रतीत होता है कि श्रतिमगवती स्पष्ट वर्णन करती है कि 
आत्मा को जानने वाला ही आनन्द को प्राप्त होता है, “तरति 
शोकमात्मवित्‌ ।” और ऋषि-मुनि के हाथ में तलवार नहीं बल्कि 
शास्त्र है जिससे श्रतियों का. तात्पय मनुष्य पर श्रकट होता वा 
खुलता है । 

( २१४ ) हे भगवन्‌ | फिर आपने किस प्रकार जाना कि 
चेद आत्मा का साक्षात्कार कराता है” और क्रान आत्म-ज्ञान 
का विरोधी है ९ 

(११४) ऐ पुत्र ! श्रतिभगवती स्पष्ट आज्ञा देती न्‍है 
कि “आत्मा वा अरे द्र॒ष्टव्यः श्रोतव्यों मन्‍्तव्यों निविध्यासि- 
लव्यः” अर्थात्‌ आत्मा देखने योग्य, सुनने योग्य, मनन करने 
योग्य और निद्ध्यासन करने योग्य है । इस श्रति से ज्ञात 
हुआ कि वेद का सच्चा तात्पये आत्म-साज्षोस्कार है ;और जिनके 
- द्वाथ में कुरान है वह तलवार से बढ़ कर यह आज्ञा एक हाथ 
में रखते हें कि-- 
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अर्थात्‌ ऐ लोगो ! तुम परमात्मा-स्वरूप का चिन्तन मत 
करो बल्कि उसके गुणों का चिन्तन करो । अतः सिद्ध हुआ 
कि जो विभूतियाँ वेभव वे वर्णन में फेंसी होती है, वह' सदेव 
गुणाचुवाद क बृत्ति में अधिकतर घिरी होती है । और जो 
विभूतियाँ स्वरूप-बर्णन के बृच में आती है वे नित्य, अद्वैत 
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स्वरूप परमात्मा में तद्रप होती नाना गुणों के बन्धन से मुक्त 
होती हैं । सन्‍सार और धर्म का यह यूढ़ रहस्य है। & 

( ११६ ) ऐ श्वेतकेतु ! जेसे सूत की तिपुटी रूप समूह से 
जो खूत पट के रूप में प्रकट होता है और जिस पट को कोई 
बुद्धिमान्‌ मनुष्य सूत से भिन्न करके नहीं देख सकता; बेसे ही 
मृत्तिका रूप बतन में, जो सतिका के विलास से प्रकट हुए हें, 
कोईे भी बुद्धिमान्‌ मनुष्य उनको खसत्तिका से भिन्न करके नहीं 
देख सकता | 

(११७ ) बुद्धिमान्‌ तो क्या बरन्‌ साधारण बाज़ारी लोग 
भी पट को सूत और घट को मृत्तिका ही जानते हैं | देखो, यदि 
कोई सूख तन्तुवाय ( जुलाहा ) पट तैयार करके बाज़र में ले 
जाय और बज़ाज़ से यह प्रश्न करे कि इस वशद्च में पाँच सेर 
सूत है उसका मूल्य मुझे अलग दो और इसमें जो पट की 
रचना से एक अधिक आकृति पट की बनी हुई है, उसका मूल्य 
अलग दो, तो ऐसे तन्तुवाय का बज्ाज़ लोग उपहास ही 
करते हैं । इसो तरह तक-शासत्र, जो सूत में पट को भिन्न, मानता 
हैं, उपहास का पात्र है। 

(११८) हमारी इतनी बिस्तार-पूवंक व्याख्या का यही 
परिणाम है कि काये पदार्थों में जो उपादान कारण है वही- 

#& सूचना--नम्बर ८७ से लेकर ११५ तक जो व्याख्या है वह 
अलुव|दक ने श्रतिसा-पूजा, जो इस श्रति से निकलती है, उस 
के प्रमाण हेतु प्रतिमा-पूजन से इन्कार करनेवालों के जलिये 
अधिक लिखी है । उपनिषदों में तो इतनी ही श्रति है कि 
मिट्टी में जो नाम-रूप है वह मिथ्या हे ओर शुद्ध झत्तिका ही 
सत्य है। अभ्रबः आगे फिर अचुवाद आरम्भ होता है। यहाँ के 
आगे मूल का अनुवाद सभकिए । हो 
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तय है और उसमें काय पदार्थ मिथ्या सात्र ही होते हैं| जेसे 
रज्जु में जो सप॑ दिखाई देता है, केवल मिध्या नास-मात्र ही है, 
ओर रज्ज़ु से भिन्न स्थिति उसकी नही; या जेसे आकाश में जो 
मिथ्या गन्ववंनगर योंही दिखाई देता है, वह वास्तव 
उत्पन्न नहीं हुवा; वसे ही उपादान कारण में जो उसके काये 
दिखाई देते है, उसी प्रकार मिथ्या मात्र हैं और यों ही दिखाई 
देते हैं |& ह 

( प्रयोजन )--विदित हो कि जगत्‌ की रचना के विषय सें 

शासत्र में तीन मत हें:--(१) आरम्भवाद, (२) परिणाम- 
वाद (३) और विवतंवाद | प्रथम दो मत के लोग कारण से 
काये को वम्तुतः भिन्न और सम स्थिति व उत्पत्तिवाला 
मानते हैं, और अन्तिम मत के लोग, जो तत्त्ववेत्ता हैं, कारण 
में काये को वस्तुततः उत्पन्न नहीं मानते चरन्‌ उसे असम स्थिति 
चाला देखने सात्र ही मानते है । और उन पहिल्ले दो मतों में जो 
काये को रचित और बस्तुतः उत्पन्न मानते हैं, केवल इतना 
अन्तर है कि पहिले मतवाला .कारण में विकार के विना काये 
की रचना और उत्तत्ति कल्पना करता है, और दूसरे मतवाला 
कारण का विकार तथा काये की उत्पत्ति मानता है । 


(११६ ) ऐ श्वेतकेतु ! म्त्तिका के बतन सृत्तिका के विकार से 
नहीं उतरते, और सुबर्ण के भूपण खुबर्ण के विकार से उत्पन्न 
नहीं होते. और लोहे के शस्त्र लोहे के विकार से उत्पन्न नहीं होते 
किन्तु दूध के विकार से जो दही बनता है वास्तब में दूध के 

विकार से वनता है, क्योंकि जब दूध का दही बनता है तो फिर 


छसूचना-- यहाँ तक ऋषिजी ने भ्रारम्भवादु मत का खण्डन 
किया; अब परिणामत्राद आरम्भ होता हे जिससे कि विवतंवाद 
हो तर्व-वेदाओं का सत है भली भाँति सिद्ध हो जाय । 
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दह्दी में दूध दिखाई नहीं देता; पर सिद्टी के चर्तन सें सिद्टी , सुबण 
भूषण में सुबर्ण और लोहे के हथियार सें ल्ोह्य दिखाई देता 
रहता है, इसलिये सिट्टी और सुबर्ण छऔर लोहा ऋपरिवर्तेत 
शीक्न अर्थात्त नावक्चार हैं। और दही से जो दूध दिखाइ नहीं देता 
वामभ्तव सें नाशवाब हो जाता हैं; और सिट्टी, सोना तथा ज्ञोहा 
लो अपने कार्या सें कूगातार दिखाई दते है ताशवान नहीं 
होते | इससे ज्ञात हुआ कि उपादान कारण का नाश आवश्यक 
त्हीं । 

( १२० ) हे सगवन्‌ | जब कि आप दूध को नाशवान्‌ सानते 
हैं और दही को उत्पन्न हुआ, तो दूध वास्तव में दही का 
छपादह्यन कारण हो है, फिर कहना चाहिये कि कहाँ-कहीं 
उपादान कारण नाशवान्‌ या विकारवान्‌ नहीं होता और 
कहीं-कहीं नाशवान और घिकारवाब होता है, जेसे किदृूघ 
ओर दही सें अनुभव होता हैं | किन्तु सोने से भूषण, सिद्टी सें 
चतंन और लोहे से शत्र जो बनता है, लोहा , मिट्टी , सोना नहीं 
चइतता, इससे सब के लिये यह नियस नहीं निकत्त सकता कि 
कारण का नाश आवश्यक नहीं । 

- (१५१ ) ऐ पुत्र | दूध से जो दही चनता है, तो दही का 
दूध उपादान कारण नहीं है, क्योंकि जो वस्तु काये से कारये 
कारण हो और उसी में उसका तत्त्व वा स्वरूप होकर काये 
दिखाई देता रहे, चही वास्तव सें उपाद'न कारण होती हैं । 
और जो वस्तु काये का कारण तो हो किन्तु नप्श या विकार 
के पश्चात्त्‌ स्वतः उत्पन्न और काये हो, वह निमित्त कारण तो 
हांता ह, उपादान कारणा नहा हाॉतोी। यह सत्र शखसहक्ारा का 
सब सम्मत सिद्धान्त है, अतः दूध से जो दही वचता है. उसके 
ऋुप ने फिर दूध दही का तद्रूप हुवा नहीं दिखाई देता, इस 
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लिये त्रह दृही का उपादान कारण नहीं है, चरन्‌ दही का 
निमित्त कारण है | 

(१२१२ ) है भगवन्‌ | यदि दूध दही का उपादान कारण 
नहीं, तो फिर दही का जउपादान कारण क्‍या है ? क्योंकि जो 
वम्तु अस्तित्ववाली उत्पन्न होती दे, उसके दो कारण अवश्य 
ही होते हैं, एक उपादान कारण, दूसरा निर्मित्त कारण । और 
यदि दही का उपादान कारण कोई नहीं, तो असत से सत की 
उत्पत्ति आवश्यक हो जायगी | और यह बात असम्भव है 
इससे यही मान लेना चाहिये कि दूध वास्तव में दही का उपा- 
दान कारण है और खटास या जाग इत्यादि निमित्त कारण हैं । 

(१२३ ) ऐ श्वेतकेतु | जो विकारवान्‌ होता है, बहू उपा- 
दान कारण नही होता, और दूध ददह्दी की दशा में विकारवान्‌. 
है, इसलिये उपादान कारण नहीं हो सकता । दही का उपा- 
दान कारण वास्तव भें तीन तत्त्व ( प्रथ्वी, जल और अग्नि") ही 
है, जिसपर पत्ती, घास इत्यादि की आकृतियाँ आ गई, और फिर 
जब पशुओं ने वह् ( घास, आदि ) खाया, तो उसमें प्रथम 
आकृति विक्रारवान्‌ होकर रक्त बन गई ओर फिर रक्त विकार- 
वान्‌ होकर दूध बन गया और फिर दूध परिवर्त्तित होकर दद्दी 
बन गया | अतः पत्ती, घास इत्यादि विकार तो आकृति के 
पश्चात्‌ आकृति दही को निसित्त कारण है, और वहां तीक्ष 
तत्त्व जिनमें ये आकृतियाँ विद्यमान और अआच्छादित होती है, 
प्रत्येक आकृति की (उपादान कारण हैं। और दद्दी का उपादान 
कारण भी वही तीन तत्त्व है । 

(१२७ ) ऐ श्वेतकेतु | अग्नि, जल, प्रिट्टी ये तीन तत्त्व ही 
विभिन्न रूप घास, रक्त, दूध दद्दी छांछ मक्खन को धारण करते 
चले आते हैं, क्योंकि हर बार परिवतेन में यददी अग्नि पानी 
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मिट्टी का रंग लाल, सफ़ेद, काला उनके रूप में तद्गप होकर 
प दिखाई देता है, और जो वस्तु काये में कारण होकर रंग 
पर उसके स्वरूप में दिखाई दे, वद्दी उपादान कारण होती 
है, इसलिये दही का उपादान कारण उपयु क्त तीन तत्त्व हैं. और 
वह नाशवान्‌ नहीं । वही सत हैं । 

(१२४ ) जेसे कि समिट्टों का पिण्ड, जां पिण्ड के नाम-रूप से 
विशिष्ठ है, वोस्तव में सिट्टो के बतनों का उपादान कारण नहीं, 
क्योंकि यदि विशेषणवाला ही उपादान, कारण होता तो 
बतेनों में वह जो पिणड नाम-रूप से विशिष्ट है बतनों को अस- 
लियत और आक्ृति में प्रविष्ट हुआ दिखाई देता। परन्तु वह 
विशिष्ट इन बतुनों में प्रविष्ट हुआ दिखाई नहीं देता, बरन्‌ मूल 
तत्त्व जो शुद्ध म्त्तिका है वह अंपने पहिले आरोपित नाम-रूप 
पिण्ड के विशेषण को त्याग करके बतंनों के नाम-रूप से बतुनों में 
अक्षट हो रहा है । इससे ज्ञात हुवा कि विशिष्ट पदाथे वस्तु 
का उपादान कारण नहीं होता, वरन्‌ विशिष्ट में जो आ्राग 
विशेषणवाले तत्त्व का विशेषण के त्याग के पश्चात्‌ पवित्र 
सिद्ध होता है वही वास्तव में उपादान कारण होता है, और 
बह परित्यक्त विशेषण वास्तव में निमिच्त कारण होता- है और 
-नाशवान होता है | इसी कारण हमारा सिद्धान्त यह है कि 
उप्ादान कारण वास्तव में विशेषणों से सदेव रहित होता है । 

( १२६ ) देखो सत्तिका का पिझ्ड, जो नाम, रूप औए पिण्ड 
-के विशेषणोंबाला है उसको यदि तोड़ दिया जाय, तो खण्ड- 
रूपी शुद्ध और पवित्र मृत्तिका ही बतेनों के रूप में दिखाई देती 
है, पिण्ड रूप नाम से विशिष्ट हुए बतंनों में दिखाई नहीं देते; बेसे 
ही मिट्टी, पानी, आग ये तीन तत्त्व ही घास-पात, खून-दूध से 
“विशिष्ट हुए दद्ी में नहीं दिखाई देते, बरन्‌ घास पात खून दूध 
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जो उन शुणणों और नामों से रद्धित है, लाल, सफ़ेद, स्याह दह्दी में 
दिखाई देते हैं | यही दशा समस्त संसार की है। इससे 
यही निकलता है कि समरत संसार का उपादान कारण 
वास्तव में शुद्ध तीनों तत्त्व हैँ और समस्त संसार तत्त्व रूप 
ड्टीहे। 

( १०७ ) उपयक्त व्याख्या का तात्पय यह है कि जो वस्तु 
उत्पत्ति-काल में विकारवान्‌ होती है बढ़ दूध को तरह उपादान- 
कारण नद्दी होती, वरन्‌ जो वस्तु विकारदान्‌ नहीं होती और 
उत्पन्न पद,थ में दिखाई देती रहती है, वबही उस उत्पन्न की डउपा 
डान कारण होती है । इसी कारण अ्रतिभगवतोी ने उदाहरण में 
मिट्टी और सोना और लोहे को उपादान कारंण स्वीकार क्विया 
है | क्योंकि वतन, भूपण और ओऔज़ार के उत्पन्न होते समय मिट्टी 
सोना वा लोहा उनमें तद्रप हुवा दिखाई देता है । यदि यह 
मिट्टी सोना वा लोहा वतन भूषण और श्स्मों के विकार 
से स्वयम्‌ विकारवान्‌ होत।, तो दूध जेसे दृही होने पर दद्दी में 

खाई नही देता, बसे ही सिट्टे सोना या लोहा भी परिवंतन 
होने पर परिवर्तित पदाथ में दिखाइ न देता परन्तु मुरकी, वाला 
साला आदि भूषण सोने में उत्पन्न होते है और सोना जन में 
दिखाई देता है, इसी कारण सोना आदि भूपण आदि के विका- 
रवान्‌ तत्त्व नहीं,, चरन लिर्विकार तत्त्व सिद्ध हैं & 

& सूचना यदाँ _तक ऋषिजी ने उपादान कारण को सत्त्य 
झोर अविनाशी सिदू किया जिसको वेदान्त की परिसाषा में 
ध्त! बोलते है, अब उपादान कारण की एकता को सिद्ध 
करने के लिये कारण ओऔर कार्य के पूर्णतया भेद तथा किसी 
अंश में सेद्‌ का खण्डन. करते हैं | 

सूचना शास्रकारों के तीन भत हैं, तकंशास्र वाले 
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(१२८ ) हे प्रिय ! सांख्य-शास्र और कुछ मीमांसा-शारू 

के विद्वान जो काये को उपादान कारण से किसी अंश में वही 
और किसी अंश में प्रथक सिद्ध करते हैं और तक-शास्त्री जो 
काये को उपादान कारण से पू्णतया प्रथक्‌ मानते हैं, ये सब 
भूठे हैं, सत्य नहीं । क्योंकि जो बस्तुएँ भीतर से प्रथक-प्रथक होती 
है वह भिन्न-भिन्न अधिष्ठान में रहती हैं, जेसे कि घोड़े, गाय 
परस्पर भिन्न हैं, भिन्न-भिन्न घरों में हो रह सकते हैं। जहाँ 
घोड़ा रहता है, वहाँ गाय नहीं रह सकती, बल्कि पहले जब घोड़ा 
उस मकान से निकाला जाय, तभी गायें उस मकान में रह 
सकती हैं, और जब तक घोड़ा एक मकान में रहता है, तब 
तक उस मकान में गायें प्रविष्ट नहीं हो सकती है। यदि वह 
एक ही समय में एक ही सकान में ग्रविष्ट हों, तो एक ही मकान 
में शरीरों का एक दूसरे में प्रविष्ट होना आवश्यक हो जायगा, 
ओर यह सब विचारवानों के निकट असम्भव है। 
(१२६ ) यह नहीं भ्रम करना चाहिये कि दूध और शकर 
परस्पर मिले हुये एक ही स्थान में रह सकते हे, वरन्‌ एक 
दुरंध के प्याले में जितने स्थान में दुग्ध के अंश रहते है उसी स्थान 
में चीनी नहीं रहती, और जितने स्थान में चीनी के अंश रहते 
हैं उतने स्थान में दूध नहीं रहता, हाँ दुग्ध के अंश और चीनी. 
के अंश ऐसी विधि से निकटवर्ती स्थानों में रहते है कि दुग्घ 
'क्वा प्रत्येक परमाणु चीनी के ग्रत्येक परमाणु से मिला हुआ 
अथोत्‌ नेयायिक तो उपादान कारण और कार्य में पूर्णतया 
भेद मानते हैं । ओर सांख्य-शाख तथा भेदामेदु आदि मीमांस? 
के आचाये कार्य को उपादान कारण से किसी अंश में भमिल्‍्त 
ओर किसी अंश में अभिन्न वा तद्गप सिद्ध करते हैं । ओर तक्तक 
चेत्ता कार्य को ठीक डपादान कारण ही अलजुसन्धान करते हैं। 


। 
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क्रमशः स्थित और स्थिर होता है, और मनुष्य को इस ऐसी 
रचना विशेष के कारण उसमें सम्मिलित और अकेले अधिष्ठान 
का भ्रम होता दे । 


(१३० ) इस बात के प्रमाण के लिये कल्पना करो कि 
एक प्याला दूध से लवालब भरा हुआ है, और फिर उसमें 
चार तोला चीनी डाल दो, तो उस दशा में उतने ही दूध के 
परमाणु प्याले से निकल जायँगे जितने कि उस स्थान में रहते 
थे कि जिसमें चार तोला चीनी के लिये स्थान हो । और फिर 
बह्द परमार दूध के शेप परसारुओं से उसी तरह प्याले में कमशः 
स्थित और स्थिर होंगे जेसा कि ऊपर सम्सिश्रण की अवस्था में 
वर्णन किया गया है | इससे ज्ञात हुआ कि दो चस्तुएँ एक 
स्थान में एक समय में नहीं रह सकती ।_ 


( १३१) जो लोग काय को उपादान कारण से प्रथक 
मानते हैं, उनसे यही प्रश्त करना चाहिए कि काये अपने 
उपादान से प्रथक स्थान में रहता है या नही ? यदि वह उत्तर 
दे कि प्रथक स्थान में रहता है, तो उसका यह उत्तर स्पष्ट 
मूखता हैं, क्योंकि काये अपने उपादान कारण से भिन्न स्थान 
( अधिष्ठान ) में स्थिर नही होता । और याद यह उन्तर दे कि 
काये और उपादान कारण एक ही ( अधिष्ठान ) में रहते 
है, तो सिद्ध है कि वह परस्पर मिले हुए है, प्रथक नहीं । और 
सांख्य-शासत्र के वेत्ता जो काये को उपादान कारण से किसी 
हेतु में एक और किसी हेतु में भिन्न मानता है, उसका यह 
कथन स्वयम्‌ परस्पर विरोधी पदार्थों का एक स्थान पर एकन्न 
होना स्वीकार करना है । और यह असम्भव है । इससे ज्ञात 
हुआ कि काये ही ठीक उपादान कारण होता है और उसमें,जों 
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अन्तर दिखाई देता है, काल्पनिक और नाम-मात्र है, वास्तविक 
नहीं, और यही सिद्ध करना था। 


(१३२ ) यह स्पष्ट है कि जो स्वयम्‌ भिन्न है वह अभिन्न 
नहीं होता, और जो वास्तव में अभिन्न होता है बह भिन्न नहीं 
होता | अतः यह कथन कि किसी हेतु से वह अभिन्न और 
किसी कारण से वह भिन्न है, सत्य नहीं है, वरन उसी प्रकार 
का अम है जेसा कि रज्जु में सपं की आकृति का भ्रम होता है। 
क्योंकि कल्पना के कारण रज्जु अपने से भिन्न सप के रूप में 
दिखाई देती है, और, विचार की दृष्टि से रज्जु वास्तव में 
र्जु ही है । इसी कारण तक्त्ववेत्ताओं में यह सिद्धान्त 
नियत हुआ है कि उपादान कारण का जो अन्तर दिखाई 
देता है कल्पना के कारण दिखाई देता है, सत्य नहीं । 
अतः सृत्तिका-पिर्ड में जो पिण्ड-रूप की कल्पना है और काये 
अर्थात्‌ बतेनों में जो प्याला, क्रज्ा और चीनी को कल्पना द्वोती 
है, उससे काये का कारण से कल्पित अन्तर त्तिश्चित होता है 
और वास्तविक दृष्टि से काये अपने उपादान कारण का ही 
रूप है, कल्पना के खयाल से वह भिन्न-भिन्न बतेन रूप दिखाई 
देता है । ' 

( १३३ ) यद्यपि आन्त मनुष्य सप की आकृति के खयाल 
से जो कल्पना रज्जु में विद्यमान होतो है, रूज़ु को रख्जु से 
इतर खयाल करता है, किन्तु विचारवान्‌ मनुष्य कल्पित सप 
के रूप को ठीक रज्जु का ही रूप नियत करता है, क्योंकि 
काल्पनिक रूप वास्तव में रज्जु से इतर कुछ पदार्थ नहीं, वरन्‌ 
मिथ्या मात्र है ; सच की दृष्टि पे रज्जु ही विद्यमान है। इसी 
अकार मत्तिका में जो कल्पित प्याला क़ज़ा आदि विद्यमान 
होते हैं मृत्तिका-तत्त्व से अतिरिक्त मिथ्या-मात्र हैं। और जो 


आत्मसाक्तात्कार की कसौटी ६५ 


मिथ्या-मात्र होता है, सप की आकृति की तरह कल्पित और 
खयाली होता है ; अतः मसृत्तिका में जो प्याला दा क़जा की 
आकृतियाँ व उपाधियाँ दिखाई देती हैं, निततान्त कल्पित और 
खयाली है । और कल्पित व खयाली अपने अधिप्ठान का तद्गरप 
होता है, क्योंकि अधिष्ठटान की सत्ता के अतिरिक्त उल्का 
रूप विचार की दृष्टि से मिथ्या होता है। इसी कारण 
अधिए्ठान की सत्ता वा स्वरूप वास्तव में कल्पित या ख़याली 
पदार्थ की सत्ता या स्वरूप बतलाया जाता है। 

( १३४ ) जिस प्रकार रख्जु की वास्तविक सत्ता मालूम 
होने पर सपप की आकृति फिर अखत्‌ वा भिथ्या प्रतीत होती 
है, उसी तरह सत्तिका की वास्तंचिक सचा के सालूस होने पर 
प्याल्ला और क्ज़ा इत्यादि पदाथ और उपाधियों असत्‌ वा 
मिथ्या होतो है, तत्त्व वस्तु दिखाई नहीं देती । इसी कारण 
लाना कार्यों सें उपादान कारण की एकता तलत्त्ववेत्ताओं के 
निकट सर्देव सिद्ध हैं। नास रूप विशेषण वाली अनेकृता के 
झोते हुए भी तत्त्व वस्तु की वास्तविक एकता में कुछ दोप नहीं 
आता | 

( १३४ ) है प्रिय | सासान्य लोगों को जो काय रूर्प क़ज़ा 
प्याला में कल्पित अन्तर का भान होता हे वह विद्यमान वा 
देखने मात्र है, वुद्धि-जन्य वा विचार से नहीं | और इस हेतु कि 
देखने मात्र अ्रम तत्त्वसाक्षात्कार से दूर हुआ करता है 
वाद्धिक वा परो>चक्ष ज्ञान से दूर नहीं हुआ करता, इसी कारण 
विचारवान को भी यद्यपि वह देखने सात्र अन्तर असत्‌ वा 
मिथ्या प्रतीत दो जाता है किन्तु वास्तव में दूर नही होता, 
क्‍योंकि उसका दूरीकरण विचारवान्‌ पर भी तभी दोता है जब 
कि वह उपादान कारण की असलियत को भत्यक्ष देखता या 
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छनुभव करता है। देखो जिस व्यक्ति को प्राची दिशा ८ पूर्व ) में 
प्रतीची दिशा ( पश्चिम ) का प्रत्यक्ष असम हो जाता है, यद्यपि 
वह प्राची दिशा की असलियत का बौद्धिक वा परोडक्ष ज्ञान 
रखता है, किन्तु जब तक उसको किसी कारण से ऐसा साज्षा- 
त्कार वा अपरोडक्ष ज्ञान नहीं होता कि यही दिशा प्राची है, 
प्रतीची नही, तब तक इस भ्रम की विद्यमानता दूर नहीं होती । 
इसी तरह जब तक गुणातीत उपादान कारण का अपरोडक्ष 
ज्ञान नहीं होता, तब तक यह कल्पित भेद्ता दूर नहीं होती, 
विचारबान को भी प्रतीत होती रहती है । और जिस समय 
आगामी युक्तियों से तुम को भी उपादान कारण का अपरोडक्ष 
ज्ञान होगा, उस समय यह कल्पित भेद्‌ की विद्यमानता दूर 
होगी । इसी कारण तत्त्व वेत्ताओं में यह सिद्धान्त नियत हुआ 
है कि कल्पित रूप की निश्नत्ति उसके अधिष्ठान स्वरूप के प्रत्यक्ष 
वा अपरोउक्ष ज्ञान से ही होती है, बुद्धि जल्य ज्ञान वा परोडक्ष 
ज्ञान से नहीं होती । 

( १३६ ) ऐ श्वेतकेतु ! यदि तुम गुणातीत उपादान कारण के 
परोडक्ष ज्ञान की जिज्ञासा रखते हो, तो जानों कि जसे क़ज्ञा, 
प्याला पारस्एरिक भिन्न गुणों से सम्पन्न काये रूप हैं, कारण 
नहीं ; वेसे म्त्तिका, जल, अग्नि तीन तत्त्व भी, जो तत्त्ववेताओं 
के निकट समस्त जगत के उपादान कारण सिद्ध है और 
साथही पारस्परिक भिन्न-भिन्न गुणों से सम्पन्न होने के कारण 
कायेरूप भी हैं, उपादान कारण नहीं। और इस हेतु कि ये 
तत्व भी काये हैं, कारण नही, वरन्‌ अपने उपादान कारण स्वरूप 
परसात्मा में तद्रप हैं, अन्य नहीं, और वही (९ परमात्मदेव ) 
वास्तव में जगत की स्थिति का अकेला उपादान कारण है, उसी 
के अपरोडक्ष ज्ञान से यह कल्पित नानत्व दूर होतो है 
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( प्रयोज्नन ) तात्पय ऋषिजञी का यह है कि पहिले जगत 
के उस उपादान कारण का कि जिसको शास्त्र परमात्म देव 
नाम देता है, वौद्धिक और परोक्ष ज्ञान होना चाहिये, जिससे 
यह नानत्व मिथ्या भान हो जाय, और फिर उसका अपरोडक्ष 
ज्ञाना होना चाहिये, जिससे यह मिथ्या नानत्व प्रतीत ही 

हों । 

( प्रयोजन ) पहिले ( पगेउक्ष ) ज्ञान के लिये जिज्ञासु को 
यही उचित है कि जगत के पदार्थां के पारस्परिक अन्तर को 
मिथ्या निश्चय करे, तीन तत्त्वों में जगत की एकता का 
खयाल करे, और फिर पूर्वोक्त उदाहरणों से स्वयम्‌ तत्त्वों में 
अन्तर देखता हुआ, तत्त्व भी काये है और उनका उपरादान 
कारण रवरूप “एकसेबाहितीयम्‌ तअ्ह्म है”? खयाल व निश्चय 
करे | और उन्च समस्त भूत्तों व भौतिक पदार्थों की एकता 
एकमेवाहिितीयम्‌ त्रह्म में असली और सत है । 

( प्रयोजन ) इस विस्तृत व्याख्यान का तालये यह है 
कि “एकमेवाहितीयम्‌ जअह्म” वास्तव में सत है और उसमें 
भूतों या भौतिक पदार्थों के नाम रूप जो जगत की असलि- 
यत है, उसी प्रकार कल्पित है जसे कि सप की आकृति रखज्जु 
में कल्पित होती है । 

(प्रयोजन ) यह ऋह्ह्म जो एकमेवाद्वितीयम! है मिन्नता 
के विशेषण वाला नहीं, कार्य भी नहीं वरन्‌ 5पादान कारण 
है; इसी कारण यह ब्रह्म किसी उपादान कारण से उत्पन्न 
नही हुआ । इसी कारण त्रह्म को तत्व या सत नाम से पुका- 

ओऔर श्रतिभगवती ने भी इसी को सत कहा हे, और 
ब्रह्मविद इसीको चित्त, इसीको आनन्द, और इसीको आत्मा 
कहा करते है । 
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(१३७ ) ऐ श्वेतकेतु | इस अद्वितीय ब्रह्म को श्रुतिभगवती 
केवत सत ही नहीं कहती, वरन्‌ चित्त, आनन्द और आत्मा 
भी कहती है । और इन सिन्न-भिन्न शब्दों से तुमको भिन्न- 
मिन्न अथ न लेता चाहिये | वरन्‌ एकही अथ अर्थात्‌ 
समम्त भूतों और भौतिक्त पदाथ का परम तत्त्व वही 
एकमेवाहितीयम्‌ त्रकह्ष जानना चाहिये, क्‍योंकि यदि इन 
मिन्न-सिन्न शब्दों का पारस्परिक अन्तर वा भिन्न-सिन्न 
अथे हम ग्रहण करेंगे तो जो-जों पदाथ परस्पर भिक्न्‌ 
होते हैं, वे वास्तव में काय होते है | यदि ब्रह्म भिन्न अर्थ से 
स्वरूपतः भिन्न हो जायगा, तो वह वास्तव में काये होगा, और 
उसका उपादान कारण कोई दूसरा ब्रह्म वा तत्त्व होगा, इसी 
तरह यह क्रम दूर तक अवश्य चलता जायगा । अतः ज्ञात 
हुआ कि इसी त्रह्म को श्रुति ने विविव नामों से स्मरण किया 
है, और नासों के इस अन्तर के कारण नामी या नाम वाले 
में अन्तर नहीं हो जाता । 

( १३८ ) हे भमगवन्‌ | यदि सत्‌, चित्‌, आनन्द और आत्मा 
इन चारों झठ्दों के अर्थ अकेला यही सब तत्त्वों और 
तात्विक पदार्थों का खूल तत्त्व ( परत्रह्म ) है, जिसको अद्वि- 
तीय और अधिए्ठान रिद्ध किया है, तो भिन्न-मिन्न प्रकार के 
चार नामों से उल्लेख करने में श्रति का तात्पय क्‍या है 

(१३६ ) ऐ श्वेतकेतु ! इस आत्मदेव में जो कल्पित असत्त 
का अप हो रहा है, उसके दूर करने के लिय श्रति ने उसे सतत 
नाम ले स्मरण किया है। ओर इसी आत्मदेव सें जो कल्पित 
लड़ता की आउन्ति हो रही है, उसके दूर करने के लिये श्रति 
भगवतो ने चित नाम्र से उसझो पढ़ा हैं । और इसी-आत्मदेव 
में जो कल्पित दुःख सुख को आन्ति हो रही है, उसके दूर करने 


ब्क्ी 
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के लिये श्रतिभगवती उसको आनन्द कहा करती है | और 
इसी आत्मदेव में जो कल्पित परिच्छिन्नता और उपाधि की 

अआन्ति हो रही है, उसी के दर करने के लिये श्रतिभगवत्ती इसी 
को आत्मा या परम तत्त्व वर्शन करती है | इस अकार 
असत्तता, जड़ता, हुःख, वर्द और परिच्छिन्नता व उपाधि दूर 
करने के लिये इस एक अद्वितीय ठत्त्व के यह चार प्रकार के 
नाम शा्र में प्रयुक्त हुए हैं । 

( प्रयोजन ) इन उक्त पंक्तियों वा परों का परिणाम अथवा 

उद्देश्य यह हू कि जसे आकाश में गन्धव-नगर मिशथ्या 
उत्पन्न होता है, इसी प्रकार इस एकमेवाद्वितीयम्‌ ऋरह्म में 
समस्त भूत और भौतिक पदार्थों के ये रूप मिथ्या उत्पन्न 
होते हैं | अतः: इस चइृश्य जगत्‌ की असलियत इस कल्पित 
व मिथ्या नानत्व के रूप में एकमेवाद्वितीयम्‌ त्रह्म है। किन्तु 
ये भूत और भौतिक आकृतियाँ विद्यमान दिखाई देती है 
स लिये बुद्धिसानों को भूतों में, संसार का उपादान कारण 
प्रतीत होता हैं, वास्तव में उपयक्त युक्तियों के अनुसार एक 
अकेला सत ही जगत का उपादान कारण है | अब इस हेतु 
कि बुद्धिमानों के निकट ये भूत सत हैं, और वास्तव से यह 
आत्मदेव सच का भी सत है, इस अथ के प्रमाण के लिये 
इम निम्त-लिखित युक्तियाँ पेश करते हैं. । 

(१४० ) ऐ श्वेतग्रेतु | जसे कि क़ज़ा, प्याला, चीनी 
आदिक वतेनों में मृत्ििका रूप डपादान कारण सदेव अपने 
स्वरूप से वतनों में प्रविष्ट हुआ दिखाई देता है, बसे दी आत्मा 
रूप सत्ता भी संसर के ग्रत्येक दृश्य पदाथथ में अपने स्वरूप 
से भ्रविष्ठ हुई दिखाई देती है, क्योंकि यह क़ज़ा है, यह प्याल्ा 
है, और यह चीनी है, इस श्रकार का व्यवहार अस्तित्व मात्र 
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था सत को उनमें दिखल्ञाता है | यदि उनमें सत न दोता, 
चरन्‌ असत मात्र होता, तो यह ऐसा व्यवहार न होता, जेसा 
कि बन्ध्या-सुत में यह बन्ध्या-सुत है? ऐसा व्यवहार कोई नहीं 
करता । इससे ज्ञात हुआ कि आत्मा इस दृश्य संसार में 
सत का द्योतक हो रहा है। और जब संसार के अस्तित्व में 
उसका आदविर्भाव नहीं होता, तो वह संसार अप्रत्यक्ष या असत्‌- 
मात्र होता दिखाई नहीं देता; इसी कारण यह सत्‌ आत्मा 
संमस्त लोक परत्नोक का उपादान कारण है। 

(१४१ ) हे भगवन ! अनुभव और साक्षात्कार से सिद्ध 
हुआ है कि जब रज्ज का संक्षात्कार होता है, तो सप की 
आकृति, जो कल्पित है, फिर दिखाई नहीं देती। और आपने 
सिद्ध किया है कि सत्‌ आत्मा ही तत्व है और ये नाना नाम 
रूप जो उसमें दिखाई देते हैं, सप॑ की आकृति की तरह 
कल्पित हैं, और संसार को देखते समय सत्‌ आत्मा का 
ज्ञान भी होता है, क्‍योंकि यह क़ज़ा है, यह जामा है, यह घोड़ा 
है, यह आदमी है, इनमें 'अस्तित्व” वा 'है? का व्यवद्दार सानों 
सत्‌ आत्मा का ज्ञान है, किन्तु इस ज्ञान से संसार की कल्पित 
झआाकृतियों का सर्पाकृति समान अभाव या बोध नहीं 
हो जाता, इसका कारण क्‍या है ९ 

(१४२ ) ऐ श्वेतकेतु ! यह साधारण लोगों का ज्ञान जो 
हश्य संसार में सत्‌ आत्मा का होता है. उसी श्रकार ' का 
है जेसे कि बच्चा सम्राट्‌ को मनुष्य रूप से अनुभव करता है। 
और यह स्पष्ट है कि बच्चे का ऐसा देखना सम्राट के भय और 
त्तेज का हेतु नहीं हो जाता, किन्तु जब माता-पिता बच्चे को 
सममभाते हैं कि यह हमारा सम्राट और स्वामी है, तो फिर बच्चा 
भी विनम्र होकर भय और तेज से प्रभावित हो जाता है। 
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बेसेही सव-साधारण लोग इस सत्त्‌ स्वरूप को दृश्य संसार 
में अस्ति-रूप करके तो देखते हैं, आत्मरूप करके नहीं देखते | 
ओर जब हमारे जेसे बह्मज्ञानी लोगों से वह सुनते हे कि 
यही सत्स्वरूप आत्मा है और फिर वे उप्तको प्रत्यक्ष अपने आप 
में आत्मरू्प करके अनुभव करते हैं, जेसाक आगे अध्यात्म 
विद्या में तुम को साजक्षात्‌ करावेगे, उस समय निस्संदेह यह 
कल्पित संसार का दृश्य उसी तरह उड़ जाता है, जेसे कि 
रस्सी को देखने से सॉप का रूप उड़ जाता है । 

१४३ ) ऐ श्वेतकेतु ! इससे यही सिद्ध होता है कि जेसे 
रज्त के अज्ञान से सर्पाकृति दिखाई देती है, और जेसे आकाश 
के अज्ञान से गन्धवंनगर आकाश में उत्पन्न होता है, बेले ही 
आत्मदेव के अज्ञान से इसी सत्-स्वरूप आत्मदेव में जगत्‌ 
पेदा होता है । और जिस प्रकार आकाश में गन्धववंनगर 
वास्तव में विद्यमान नहीं होता, वरन्‌ आकाश में वह गन्धवनगर 
नाम मात्र दी होता है, वेसेही इस आनन्द स्वरूप आत्मा में 
यह जगत्‌ वास्तव में विद्यमान नहीं, वरन्‌ आत्मदेव में यह्द 
ज़गत्‌ केवत्त नाम-मात्र ही है । इसी कारेण यह जगत्‌ गन्धवे- 
नगर के समान असत्‌ ही है| 

(१४४ ) ऐ श्वेतक्रेतु | जेसे कि त्रिकाल में असत्‌ मात्र 
गन्धवनगर भी खयाल के कारण किसी दोषच्ृष्टियुक्त मनुष्य को 
विद्यमान दिखाई देता है, वेसेद्दी त्रिकाल में यंह असत्‌ मात्र 
जगत्‌ आत्मदेव में विद्यमान नहीं हुआ तोभी दोषदृष्टियुक् 
सूढ़ मनुष्य को यह असत्‌ जगत्‌ विद्यमान ही दिखाई देता है। 

(१४४ ) ऐ श्वेतकेतु ! जेसा कि बालकों को खयाल के 
कारण चह गन्धर्वनगर आकाश में दिखाई देता है, और शुबकों 
को आकाश गन्धवनगर से रहित शुद्ध पवित्र दृष्टिगोचर होता 
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है, इसी तरह स्बंसाधारण को आत्मदेव में यह जगत गन्धवे- 
नगर के समान, विद्यमान दिखाई देता है। विशेष-विशेष 
व्यक्तियों को शुद्ध आत्माके सिवाय और कुछ नहीं दिखाई 
देता । इसी कारण साधारण लोग बन्धन में हे और विशेष 
पुरुष मुक्त ६ । 

( १४६ ) ऐ श्वेतकेतु ! जेसे स्वप्नावस्था में एक ही स्वप्न 
के देखनेवाला अनेक रूपों को धारण करके किसी रूप से 
बद्ध और किसी रूप से मुक्त होता है, वेसे ही यह अकेला 
आत्म देव अविद्या के सम्बन्ध से नाना रूपों को धारण करके 
किसी रूप से बढ्ठ और किसी रूप से मुक्त होता है । 

( १४७ ) ऐ श्वेतकेतु ! जैसे कि स्वप्नावस्था सें वारवव में 
स्वप्न के देखनेहार में बन्धन और मोक्ष असली नहीं है, बेस ही 
जाभ्रत में उच आत्मदेव में वस्तुतः बन्ध या मोक्ष नहीं, 
भी अविद्या आवरण के दोप से वह अपने आप में बद्ध और मुक्त 
का बर्ताव करता है । 

(१४८) ऐ श्वेत्तकेतु |! जो आत्मदेव बढ़ और सुक्त-रुप 
संसार को साक्षी होकर देखता है, वही आत्मा वास्तव में 
परम सत््‌ है, और इस आत्मदेव से इतर यह दृश्य जगत 
सिथ्यां या असत है। ' 

( १४६ ) ऐ श्वेतकतु ! इस संसार में जो समस्त नगर 
का देखने वाला है, वही दृष्टा वास्तव में साक्षी है, और वह्दी 
साक्षी समस्त जगत्‌ का उपादान कारण है, और वही परम 
सत है । और जो इस संसार में दिखाई देता है, वही दृश्य 
या काये है, और वही नाम मात्र है, इसी कारण से असत है। 

( १४० ) ऐ प्रिय | इसी तरह उस उपादान, कारण परू- 
मात्म देव में परम सत्ता को मानकर अरुणी ऋषि ने अपने 
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पुत्र श्वेतकेतु को मिट्टी, सुवर्ण, लोहा, इन तीनों में अपनेन्अपने 
काय की अपेक्त से सतरुपता कद्दते हुए बतन, भूषण, हथि- 
यारों में असतरुपता सिद्ध की । 

(१४१ ) ऐ श्वेतकेतु | जेसे कि मिट्टी, सुवण, लोहा, यह्‌ 
तीनों अपने-अपने काय-रुप बतेन, भूपण, हथियारों के विचार 
से सत्य हैँ, वसे ही यह परमात्म देव मिट्टी, पानी, अग्नि, तीन 

| के विचार से बढ़कर सत का भी सत है। इसी कारण 
श्रति भगवती उछ्ते सतत का भी सत कहती है। ऐसा परमात्म 
देव तुमको भी जानना चाहिए था, जिसके जानने से इस 
संसार में कोइ वस्तु भी अजानी अर्थात्‌ अज्ञात नहीं रहती. 
किन्तु तुमने ऐसा परमात्मदेव भूलसे अपने गुरुदेव से पूछा 
नहीं, इसलिये फिर गुरु के पास लौट जाओ, और उस पर- 
मात्म देव को जानकर फिर वापस आओ | 


(१४२ ) हे भगवन्‌ | मैं अपने गुरु से समावतेन अधि 
कार का अमाणपत्र लेकर आया हूँ। और समावतंन अधिकार 
गुरु तबही देता है जब अपनी समस्त विद्या को दे देता है। 
ओर इस हेतु कि उन्होंने समरत विद्याएँ जितनी कि उनको 
ज्ञात थी, दे दी है, इसी से पता लगता है कि यह विद्या 
उनके पास नही | अब उनके पास लौट कर जाना व्यर्थ है। 
आप पिता से ही मैं उसको सुनना चाहता हूँ। और तब बहुत 
विनय और नम्रता से निवेदन किया । 

(१४३ ) ऐ चंद्रमा के समान सुन्दर श्वेतकेतु | जो पर- 
मात्मदेव का स्वरुप श्रति ने कहा है और जो परमात्म स्वरुप 
तुमने हम से पूछा है, उस स्वरुप का अब में उपदेश करता 
हूँ। अहक्लार को दूर करके ध्याव दे कान लगाकर सुनो । 

(१४५४ ) ऐ श्वेतकेतु ! यह समस्त जगत जो बस्तुतः 
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साम-रूप और गति आत्मक देखने में आता है, वरच्‌ सूच्षमता 
और स्थूल्ता का सार रूप जो शब्द सत्‌ और असत्त्‌ हैं, इन 
दो ही शब्दों से जो बोला जाता है, और इन दो ही शब्दों से 
लो सूक्ष्म ,स्थूल, अपरोषक्ष और परो5क्ष का खयाल वा भान 
हो रहा है, यह सब दृश्य सात्र अपनी उत्पत्ति से पूवे सतत ही 
था, वरन्‌ सत और अझसत्‌ इस प्रकार के ज्ञात से रहित्त था, 
उस ससय यह काये रूप जगत अपने उपादान कारण स्वरूप 
सत्‌ से प्रथक दृष्टिगोचर नहीं था। 

( १४८ ) ऐ श्वेतकेतु ! सत्‌ शब्द से यहाँ तुम वह उत्तम 
पदाथ ख़यात्न न करना कि जो न्याय-श'सत्र के लोगों ने 
अहण किया है, क्योंकि वह' पदाथ्थ वास्तव में कल्पित या 
खयाली है जो खुयात् की दृष्टि से असल तत्त्व में आरोपित 
होंता है, और जड़ है । और हमने जो यहाँ रूत शब्द कहा है 
उससे वही सत आत्मा चिदानन्द-रुप ससमना जिसका ऊपर 
हम उल्लेख कर आए हैं | क्‍योंकि यदि सत श्व्द से बह 
उत्तम पदाथ खयाल किया जाय जिसे तक शास्त्री सत्‌ मानता 
है, तो इस सत्‌ का अभिप्राय लड़ होगा । और यह नियम 
सर्वत्र है कि जो जड होता है, वह भिन्न सी होता है, और जो 
मिन्न द्वोता है, वह परिच्छत भी होता हे, और जो परिच्छन्न 
होता है, बह क ये भी होता है, और काये ब,स्तत्र में ससस्त 
जगत का उपादन क'रण नहीं हो सकता | 

(१४६ एऐ' श्वेतक्तु ! जेसे सये-डद्य से पू्थ समस्त 
चतुर्दिशाओं में तस प्रसारित रहता है, वेसेही इस विश्व 
की उत्पत्ति से ५८ यह सत्ताही शेष रहती है | 

( १५७ ) ऐ श्वतकेतु | जो यह सत्‌ वस्तु संसार के आरम्भ 
में उपादान कारण वर्शान की है, इसी को वेद्विद लोग 
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अव्याकृत कहते हैं । और यही अव्याकृत वास्तव में 
निगण बन्रह्म है, जिसकों सूफी लोग वे चेँ व चरा 
अर्थात्‌ देश काल वस्तु से रहित? बोलते हैं । और इसी 
देशकाल वस्तु परिच्छेद से रहित में बुद्धि, मन और बाणी 
की गति नहीं दो सकती, ऐसा श्रति भगवती उसकी स्तुति 
करती है । और यह वह ॒सत््‌ है कि जिस में देश काल सूक्ष्मता 
व स्थूलता का आदि कुछ नही था, वरन्‌ जो समस्त गुणों से 
परे था, और अब भी वास्तव में देश काल और सूचह्ुमता या 
स्थूल्ता कोई शुण उसमें प्रतिषए्ठ नहीं हुए, ओर भ्रविष्य में 
उक्त शुणों का प्रवेश उस में कदापि सम्भव नहीं, और इस देश 
काल वस्घु से रहित में श्रति भगवती जो भूतकाल का 
धअध्यारोप करती है, कि “आरम्भ में यह सत्‌ क्‍यों कब (देश 
काल वस्तु ) से रहित था,” वह जगत की दृष्टि से करती है। 
ओर ऐसी कल्पित बातों से उसकी पविन्नता में दोप नहीं आ 
जाता | या श्रद्धि भगवती श्रवण ज्ञान के कारण उसे भूतकाल 
से वर्णन करती है, और वह श्रति यह है--“सदेव सोम्येद्सग्र 
आसीदेकमेव्राद्वितीयम्‌” अर्थात्त हे प्रिय | जगत की रचना से 
. पहिले॑ बह केवल सत था, एक ही बिना दूसरे के । 
( प्रयो नन )--यहाँ ऋषिज्ञीने निग ण्‌ ब्रह्म को सत्‌ शब्द से 
पेश किया है और इस हेतु कि यह निगरण ब्रह्म हर प्रकार 
भेद से रहित है, इसलिये आगे भेद का संग जो उसमें अ्रान्ति 
होता है, खग्डन करते हे । 
( प्रयोजन )-साधारण रीति से भेद दो प्रकार का होता 
है--भीतरी होता है या बाहिरी | अंश का अंशी में या अंग 
का अंगी में अन्तर भीतरी भेद कहलाता है, और इस भीवरी 
भेद्‌ को संस्कत में स्वगत भेद बोला करते है । और बाहरी भेद 


| 
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दो प्रकार का होता है--या स्वजातीय, या विजातीय | देवदत्त, 
यज्ञरत और विष्णुद्तत्त सें पारस्परिक अन्तर सजातीय भेद 
है ; क्योंकि देवदत्त, यज्ञद्त और विष्णुदत वास्तव में सिन्न- 
भिन्न व्यक्ति सनुष्य-जाति के अन्तरोत हैं; और मनुष्य और 
घोड़ा और गाय में अन्तर विजातीय सेद है, क्योंकि सलुष्य, घोड़ा 
ओर गाय किसी एक जाति की व्यक्तियाँ नही, बरन्‌ तीनों भिन्न- 
भिन्न ज्ञाति है | अतएवं वेदान्त की परिभाषा में खजातीय 
अन्तर को सजातीय सेद और विजातीय अन्तर को विजातीय 
भेद बोला करते है । और जितने प्रकार के भेद हैं, इत तीन ही 
सेदों के झन्तर्गत हैं, इसलिये ऋषिजी अब तीन भेदों का ही 
लनिगण ब्रह्म सें खण्डन वा अपवाद करते है । 

( १४८) ऐ श्वेतकेतु ! यह निगरणा ब्रह्म स्वगत-सेद से 
रहित है, अर्थात्‌ जेसे कि त्क्ष पत्ती शाखा फूल पंखड़ी और 
बीज आदि नाम भीतरी अंश अंशी भाव रखते हैं, और उनमें 
भीतरी अन्तर होता है, वेंसा भी यह ( त्रह्म ) नहीं है। और 
जसे गाएँ घोड़े अपने अपने सजातियों में भी सिन्न-मिन्न नास 
के कारण भेद वाले होते है, छेसे भी यह ब्रह्म नहीं है, वरच्‌ 
सजातीय भेद रहित है | और जेसे वह यगाएँ घोड़े अपसे- 
अपने विजातियों ( हिरन, बकरी आदि ) से भिन्न होते हैं, बसे भी 
यह त्रह्म नहीं है, वरन्‌ विजातीय भेद से रहित है । 

(१५६ ) ऐ श्वेतकेतु | यह परमात्मदेव सजातीय, विजञा- 
तीय और स्वगत भेद से रहित है, इसी कारण वेदबिद्‌ महात्मा 
इस परसात्मा का नाम सत्‌ या निशुण ज्ह्म कहा करते है । 

( १६० ) हे सगवन्‌ | यद्यपि सृष्टि के आरम्भ में इस ऋऋद्म 
में जगत नही है, इस कारण उसमें सजातीय, विज्ञातीय या 
'स्वग॒त-मेद्‌ सिद्ध नहीं होता, तो भी उस ससय इस ज्ह्म सें 


आत्मसाक्षात्कार को कसोटी ७ 


माया तो थी; यदि माया नहीं कहेंगे, तो उससे जगत्‌ की 
उत्पत्ति असम्भव होगी; और यदि साया की कल्पना करें, तो 
साथा से भिन्न होने के कारण विज्ञातीय सेद उसमें सिद्ध 
होगा । 

(१६१ ) हे प्रिय ! साया या असत्‌ वास्तव में कोई 
चस्तु नही, क्‍योंकि निग णु ब्रह्म से अपने आपकी जो अध्या- 
रोपित कल्पना है, वही वास्तव मे साथा है। और यह स्पष्ट है 
कि रज्ज में सप के रूप की कल्पना से रज्ज बिजातीय भेद से 
भिन्न नही हो जाती | अतः निगंण ब्रह्म में जो अध्यारोपित' 
कल्पना हो रही है, वहीं जगत की असलियत हे। निगरु 
प्रह्म वास्तव में सत्‌-चित्‌-झनन्द्‌ आत्म-स्वरूप है, और तोनों 
भेदों से रहित है । किन्तु ब्रह्म से जो असत, जड़, दुख, अनात्म 
स्वरूप की कल्पना उल्नटी हो रही है, और म्गतृप्णा की तरह 
- नहीं हुआ जगत निज्ञी कल्पनाओं से मूर्त्तिमान दिखाई दे 

है, यही अध्यारोपित कल्पना वास्तव में माया हे, कोई 
सत्‌ वस्तु नद्दी, जिससे पारस्परिक भेद 'अवश्य होता है। ' 

( १६२ ) कुछ पण्डित यह कहते हैं कि असत्‌ से सत्‌ 
हुआ है, इसलिये आरम्भ मे असत था । और यह कथन 
धज्ञान से हैँ, क्योंकि असत से सत का होना कठिन ही नहीं 
किन्तु असम्भव है । यदि असत से सत का होना असस्भव नही 
तो अब भी वन्धया-सुत से सनन्‍्तान उत्पन्न होनी चाहिए और 
करण की शाखा अथवा छलावा के सींग से धनुष बनाया जाना 
चाहिए, किन्तु यह असम्भव है । इसलिये यही सिद्ध है कि 
आरम्म में सत था और इसी सतत से ' यह सतवबत प्रतीत 
डोने वाला ( जगत ) उत्पन्न हुआ। 

( १६३ ) सुसलमानी धर्म के विद्वान्‌ भी वास्तव में यहद्दी 
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स्वीकार करते हैं कि जगत असत में था और अखत से सद 
हुआ है, किन्तु अन्तर यह है कि वे लोग सत स्वरूप को प्रथक 
कर्ता रुप मानते हैं और यों कहते हैं कि उस सत पुरुष ने 
असत से जगत को सत किया है, और उनका यह कथन भी 
उन्हीं लोगों के धर्म का अद्ज है जो असत वादी या नास्तिक है, 
क्योंकि नास्तिक यही कहते हैं कि आरम्म में असत था और 
असत से ही यह सत हुआ है। और इसलाम के विद्वान भी 
इसी कथन को पुष्टि करते हैं, इसी कारण वास्तव में भी 
नास्तिक वा सत के न मानने वाले हैं । 


(१६४ ) है भगवन्‌ ! इसलाम के विद्वान यद्यपि यह 
निश्चय करते हैं कि ईश्वर ने असत से जगत को सत किया 
है, किन्तु ईश्वर सत से इनकार नहीं करते, तो वे नास्तिक या 
सत के न माननेवाले किस प्रकार हो सकते हैं ९ 

( १६५ ) हे प्रिय | मुसलमान लोगों की आस्तिकता केवल 
नाम-मात्र है, वास्तव में वह नास्तिक हैं। क्‍योंकि उनका तात्पये 

है कि जसे कुम्हार क़ज़ा प्याला बनाता है, या जेसे 
जुलाह्ा कपढ़े धुनता है, या जेसे चित्रकार चित्र बनाता है 
वैसे वह परमेश्वर असत से जगत को सतरूप रचता 
है । और यह स्पष्ट है कि कुम्हार असत से बर्तन नहीं बनाता 
वरन्‌ मिट्टी से बनाता है जो सत हैं, और जुलाहा कपड़ा 
असत से नहीं बनाता, वरन सत रूपी सूत में कपड़े की : 
रचना करता है, और चित्रकार चित्र को असल से सत नहीं 
करता, वह रंग और तख्ती से उसको लिखता है| उनका 
यह कथन कि परमेश्वर असखत से जगत को सत करता 
उनके णजदाहरणों में ही सच्चाई नहीं उतरती । निदान यदि 
यह मान भी लिया जाय कि परमेश्वर असत से जगत को 
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उत्पन्न करता है, तो अन्तिम परिणाम यही निकलता है कि 
ऐसा परमेश्वर व्यक्तिगत सीसा से परिच्छिन्न है । क्‍योंकि 
उन विद्वानों का मन्तव्य और तात्पये यही है कि ईश्वर 
जगत्त का उपादान कारण नहीं ज्ये जगत के रूप में प्रविष्ट 
हों, बरन्‌ जगत का कर्ता है, जो जगत के रूप से भिन्न या 
चाहर है। और यह स्पष्ट है कि जो वस्तु जगत रूप से प्रथक 
दोगी, वद्द जगत की व्यक्ति के विचार से अपने व्यक्तित्व 
में भिन्न.......और परिच्छिन्न होगी । और जो परिच्छुन्न 
होता है वह उत्पन्न होता है। और जो उत्पन्न होता है वह 
नाशवान वा मत्ये भी होता है । और जो उत्पात्त और विनाश 
वाला है वह जगत के अन्तर्गत है | अतः ऐसा ईश्वर या 
सत जगत का अद्जः होगा | 

(१६६ ) समस्त शास्त्रकरों की यह सम्मति है कि 
परिच्छिन्न तीन प्रकार से होता है--या तो काल परिच्छन्न 
या देश-परिच्छिन्न या वस्तु परिच्छिन्न । जो किसी काल में 
हो और किसी काल में न हा, वह कात्न-परिच्छिन्न होता 
है, जेसेकि आम्र-फल अपने ऋतु में होता है, भिन्न ऋतु में 
नही होता ; ता अ.म्र वास्तव में काल की सीमा से परिच्छन्न 
है। ओर जो वस्तु एक ही समय में एक स्थान में हो और 
दूसरे स्थान में न हो, ऐसी वस्तु देश--परिच्छिज्न होती 
है, जेसे अंगूर काबुल में होता है, हिन्दुस्तान में नहीं होता 
और ख़रवूज्ञा हिन्दुस्तान मे होता है काबुल में नहीं होता, 
क्योंकि उनका अस्तित्व स्थान-वशि४ट है, इसलिये यह वास्तव 
में देश-परिच्छन्न है। और जो वस्तु अपने-अपने व्यक्तित्व' में 
प्रथक-प्रथक विद्यमान है, और अपनी व्यक्ति की दृष्टि से दूसरी 
व्यक्ति से भिन्न है, और दूसरी व्यक्ति की दृष्टि से पहली व्यक्ति 
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उससे अन्य है, ऐसी वस्तुएँ वास्तव में वस्तु-परिच्षिछन्न होती 
है।जम क़ज़ा ऊासा नहीं, क्योंकि जामा को व्यक्ति क़ज्ा 
की व्यक्ति स भिन्न है और क़ज्ञा वी व्यक्त जासा की व्यक्ति 
से भिन्न है, तो का और जामा वास्तव में अपनीअपनी 
व्यक्ति की सीमा में परिच्छिन्न होने से वस्तु-परिच्छिन्न हैं। 
थे तीरों प्रकार के परिच्छिन्न वास्तव में उत्पन्न होने वाले और 
साशवान है । 


( १६७ ) इसलास के विद्वान जो परमेश्वर को जगत 
के रूप सें प्रविष्ट स्वीक्षर नहीं करते वरन्‌ इसे जगत से मिन्न 
जगत का कर्ता खयाल करते हे वास्तव में परमेश्वर को बस्तु 
परेच्छिन्न ठदराते है, क्योंकि जगत श्पनी व्यक्त करके भिन्न 
विद्यमान है और जगत का कर्ता परमेश्वर अपनी व्यक्ति करके 
प्रथक विद्यमान है, जेसे कि क़ज़ा अपनी व्यक्ति की दृष्टि से 
मिट्टी में अलग सौजूद है, और क्ज़ा बनाने वाला अपनी व्यक्ति 
की दृष्टि से देह में अल्लग मौजूद है, और दोनों वस्तु परिच्छेद्‌ से 
परिच्छिन्न है | ऐसा विचार वास्तव में अज्ञान और आन्ति है। 

(१६८ ) मुसलमान लोग जो परसेश्वर को जगत से ऊरिज्न 
खयाल करते है, बह वास्तविक नहीं, काल्पनिक है | जसे कि 
बह प्राय: उन5क्ता नाम के पक्ती की भी कल्पना करते हैं, और 
चास्तव में उनउक़ा पक्षी त्रिद्यमान नही; बेसे ही वह परसेश्वर जो 
जगत की व्यक्ति से भिन्न है क़रान और इज्लील सें लिखा 
आता है, किन्तु उन5क्ता की तरह जगत की व्यक्ति से बाहर उसका 
नास-निशान नही है। अतः ज्ञात हुआ कि सुसक्तमान लोग 
जो इश्वर को स्वीकार करते है, वह उन5क्का की तरह नाम मात्र ही 
है। और इस सिद्धान्त में कि जगत अप्तत से सत होता है ना- 
स्तिकों से मेज़् रखता हैं, इसलिये बस्तुतः यह सब नास्तिह्न हैं । 
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(१६६ ) बुद्धिमान्‌ विद्वान, जेसे कि तकंशासत्नी और 
विज्ञानी लोग, उनको सूढ़ सममते हैं, क्‍योंकि उनके निकट 
सूच्तम युक्तियों और प्रत्यक्षादि प्रमाणों से सिद्ध हुआ है कि असत 
से सत का होना या असत से असत का दोना असस्मव दे । 
सत से ही सत होता है। देखो, वृक्ष बीज से निकलता है, 
मनुष्य वीये से उत्पन्न होता है, वर्तन मिट्टी से बनते हैं, भूषण 
सुब॒र्ण में कल्पित होते है और शज्त्रों की रचना लोहे से होती हे ; 
फोई भी वस्तु बिना उपादान के विद्यमान नहीं दोती। इससे 
सिद्ध होता है कि असत से सत का होना असम्भव हे। और 
जो लोग अस्त से सत का द्वोना मानते हैँ, वे वास्तव में भू 
भोले-भाले और कुपढ़ हैं इसी कारण मुसलमान विद्वान अपने 
पैग़म्बरों को सन्‍्मानपू्वक “ उम्मी ” ( कुतढ़ ) वर्णन करते हें । 
और जो उस्मी होता है उसकी कल्पना खयातल्ी या कपोत् 
फल्पित होती है, वास्तविक नहीं होती, और ये लोग शाख्त्र से 
परिचित नहीं होते, किन्तु इस हेतु कि वह भी उस ससय ज्ञान 
का दावा रखते है, इसलिये उनके विचारों से सचेत करने की 
दृष्टि से उन पर भी यथेष्ट संकेत किया गया है | 

( १७० ) तक-शास्त्री लोगों का यह मत है कि ०“तत्त्वों के 
परमाणु, देश और काल इत्यादि, वास्तव में तत्त्व बस्तुएँ और 
सत है। तत्त्वों के परमारु वास्तव में जगत का डउपादान कारण 
हैं, और इंश्वर उनका कर्ता रूप कारण है। जेसा वह तत्त्वों के 
परमाणुओं को जुलाहे की तरह सन्निकट और निर्माण करता 
है, वबसाहदी जगत बनता है, जिस श्रकार सूत के सन्निक्ट और 
निर्माण किये जाने से कपड़ा बनता है। इसी लिये ईश्वर 
जगत का कर्तरिप कारण है और तत्त्वों के परमाणु जगत का 
छउपादान कारण है ।” यह सत भी बिज्कुल भूठा है, बरन्‌ भेद्‌- 
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वाद या ढैत और नास्तिकता है । क्योंकि इस मत में भौतिक 
पदार्थ तत्त्व चस्तुएँ और सत कल्पित किए गए हैं, और 
अद्वतत से रहित हैं । श्रति भगवती त्रद्मय को एक और देतरहित 
स्वीकार करती है, बरन्‌ स्पष्ट आदेश देती है कि “एकमेवा- 
ह्वितीयम्‌ ब्रह्म ।? अर्थात्‌ ब्रह्म एक ही है, अद्वेंत मात्र है, उसका 
कोई दूसरा नहीं । 

( १७१ ) श्रति में जो शब्द एकम्‌? का है, वह सजातीय 
भेद का अपवाद करता है और “एवं! शब्द स्वगत-भेद का 
नाश करता है, और “अद्वितीयम्‌? शब्द विजावीय भेद का अभाव 
करता है । श्रति का उद्देश और तात्पये यह है कि वह व्यष्टि- 
समष्टि अथवा अद्ली-अड्जी रूप स्वगत भेद से परे है, न उसके 
अह्ष प्रत्यज्ञ हैं; और न उसके सजातीय विद्यमान हैं, इस 
लिये बह सजातोयता के भेद से रहित है ; और न उसके 
विज्ञातीय विद्यमान हैं, इसलिये वह विज्ञातीयता के भेद्‌ से 
भी रहित है) ] 

(१७२ ) तक शास्ष का जाननेवाला सृष्टि के आरम्भ 'में 
'जिन & तत्त्वों की कल्पना करता है, वह पूर्वोक्त श्रुति के रोण 
ओर अपराध का कारण है। और जो विद्वान श्रुति की अधघी- 
नता व श्रुति की आज्ञापालन से निकलता है, वास्तव में दुदंशा 
और नास्तिकता में पड़ता है। इसलिये तकशाड्बध का भी मत 
मिथ्या ही जानना उचित है । 

( १७३ ) यह नहीं मान लेना चाहिए कि यद्यवि तके- 
शास्तियों का अन्वेषण ( तहक्ीक्ात ).-श्रति के विरुद्ध है किन्तु, 
बुद्धि के विरुद्ध नहीं | वरन्‌ सांख्य-शासतरी और विज्ञानी लोगों ने 
उसके तरकोँ का खण्डन करके परमाणुवाद को मिथ्या कर दिया 
है, और पदार्थों तथा भूतों की उत्पत्ति एक आकृति और परम 
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तत्त्व ( उप्रादान ) से सिद्ध की है, जिससे भी भाँति सिद्ध 
ढ!ता है कि उस ( तकशास्त्री ) का सत श्रुति और बुद्धि के 
विरुद्ध है । / 

( १७४ ) परसाणु वाद के समिथ्या होने में सांख्य शास्त्री 
यह युक्ति उपस्थित करते हैं कि परमारु उसको कहते हैं, 
जिसका और अर न हो सके। हम प्रश्न करते हैं कि जब 
परमाणुओं से जगत उतसन्न द्वोता है, तो अवश्य है कि जब दो 
परमाणु परस्पर मिश्रित हों या मिले, तो एक कोन उसकी 
मिली होगी और दूसरी अलग । यदि दोनों कोने' मिली हों, तो 
उससे शरीर उत्पन्न नहीं होगा, वरन्‌ एक अंश का दूसरे 
अंश में उतरना वा नितान्त तद्ग[प होना आवश्यक होगा। 
शरीर तब द्वी उतन्न होगा, जब एक कोन परमारु का 
मिलती दो और दूसरी न मिलती दो। और इस हेतु कि तके 
शास्त्री परमाणुओं के संयोग से जगत्‌ की उत्पत्ति मानते हें, 
मिद्ध होता है कि परमारु एक ओर से सम्मिलित होते है 
ओर दूमरी ओर से अर्साम्मलित | और जो वस्तु दो दिशाएँ 
रखती है वह विभाग और टुच्छे-ठुकड़े किये जाने के योग्य 
है। उस को परमार नहीं कहना चाहिए, वरन्‌ ये वह सूक्ष्म 
अर हैं कि जिनके आगे भी विभाग या अणु निक्रल सकते हैं । 
और जा वस्तु विभक्त स्ररूर या अण वाली है, वह सनातन 
या सत्‌ नहीं ।इस से ज्ञात हुआ कि जगत परमाणु और 
भूतों से निर्मित नहीं हुआ वरन्‌ अण और भूत स्वतः उत्पन्न 
हुए पदार्थ हैं, और उसका डपादान कारण वद्दी परम तत्त्व या 
सत्त है । 

( १७४५ ) जत्रक्रि उपयु क्त तक से परमाणुओं का मिथ्यात्व 
स्पष्ट होता है, तो इस से यद्द वात निकलती दे कि सब भूत 


प्छ आत्मसाक्षात्कार की कसौटी 


और भौतिक पदार्थ वास्तव में आकृति और परम तत्त्व ( उपा- 
दान ) से संयुक्त हैं, क्योंकि बक ( सभका ) यन्त्र द्वारा यद्द सिद्ध 
हुआ. है कि पानी हवा हो जाता है और हवा पानी हो जाती है: 
ओर बेसा ही दीपक की लौ वा ज्वाला में विवेचना की दृष्टि 
से सिद्ध हुआ है कि अग्नि हवा हो जाती है और हवा अग्नि 
हो जाती है, क्‍योंकि दीपक की छौ में, जो सीधी ऊद्धव॑ंगामी 
है, अग्नि हवा में परिवर्तन पादी है; और असली लौ में, जो 
बत्ती के निकट उस से मिली हुई है, पास की हवा अग्नि के 
रूप में परिब्तिंव होती जाती है। ऐसी अवस्था में दीपक की 
ज्वाला जलती रहती है। ऐसे ही नियमानुसार, जब दीपक एक. 
बतन में रख कर ऊपर से ढॉप दे, तोबुक जाता है। 
क्योंकि तब ताज़ी हवा जो परिवर्तित रूप ( अग्नि ) का 
उपादान कारण है उस में प्रविष्ट नहीं हो सकती | इस के अति- 
रिक्त प्रत्यक्ष देखने और अनुभव से सिद्ध होता है कि जब 
बिजली गिरती है तो अग्नि पत्थर के रूप में परिवर्तित हो 
लातो है, और पृथ्वी घुबाँ वा भाप के बाद हवा हो जातो है। 
इस प्रकार से प्रत्यक्ष प्रमणों और अनुभवों से सिद्ध हुआ है 
कि उक्त चारों तत्त्व ( भूत ) एक दूसरे के रूप में बदल जाते 
व परिवर्तित हो जाते है। और क्योंकि यह परिवतंन व बदू- 
लना अकेले अधिष्ठान में होता है, इसलिये यही अकेला अधि- 
छान उपादान कारण या परम तत्त्व (सत्‌ ) है । और 
आक्ृतियाँ, जो उसमें परिवर्तित और विक्ृत होती हैं, रूप मात्र 
हैं। ओर यह अकेला परम तत्त्व ( उपादान ) विशेष रूप से 
संयुक्त हुआ उसी विशेष पदाथे के नाम से बोला जाता है। 
जेंस अकले परम तत्त्व में जब अग्नि की आक्ृति सम्मिलित 
होतो है, तो अग्नि रूपी आकृति के मिल जाने के विचार से 
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यही एकमेवाद्वितोयम्‌ रूप तत्त्व अग्नि-तक्त्व होता है, और उसी: 
में जब अग्नि-रूप का वाध या अभाव होकर मतिका-आकृति 
का मेल होता है, तो वद्दी मिद्टो की आकृति के मेल के विचार 
से प्रृथ्व्री-तत्त कहा जाता है | और उसमें जब मिट्टी की 
आकृति का अभाव और वायुक्री आकृति का मेल होता है, 
तो वही वायु की अआक्ृृत्ति के मेत्न के विचार से वयुतत्त्व 
चोला जाता है । और उसी में जब वायु की आकृति जल रूप 
में परिवर्तित होती है, तो वही जल्न को आकृति के मेक्ष के 
के विचार से जलन-तत्त्व कहा जाता है। 

( १७६ ) रसायन शास्त्र के द्वारा (जिस को अ'ज-कल के 
विद्वन्‌ केमिस्टरी बोलने है ) सिद्ध हुआ है कि चारों तत्त्त्रों में 
दो-दो दशाएँ है, क्‍योंकि मिदट्टो शीतत्त और रूच्ष ( ख़श्क ) 
है ; और जल शीतल और तर (आढद्र ) है; और वायु उष्णु 
और तर है ; अग्नि उष्ण और खश्क है | इन चारों रत्त्वों में 
जिस दशा की कमी होती है, वह तत्त्व अपनी आकृति को 
उप्ती तत्त्व की आकृति में बदलता है जो उस से उस दशा में 
संयक्त होता है | जेसे मिट्टी और पानी शं,त्त में तो सम्मिलित 
हैं और रूचक्षतता तथा तरत्नता में विभिन्न। अतः यदि रस|/यन 
शास्र के द्वारा मिट्टो में रूच्चता को कप्ती कर दें, तो मिद्दो जल्न के 
रूप में हो जाती है, जे ले कि खनिज्ञ बग के पिच्रलने में उसका भली 
भांति अनुभव द्ोता है, क्योंकि सोना चॉदी इत्यादि नाम वाले 
खनिज वर्ग को ज्ब साह।गा के द्वारा अग्नि में गलाया जाता 
है तो वह जल के रूप में परिवर्तित हो ज्ञाता है. और इसके 
अतिरिक्त तेज़ाब इसफी भली भाँत पुष्ठि करते हैं। और जब 
पानी से तरलता की कमी द्वोती हैं, ता पानी प्र॒शथ्वरी अर्थात्‌ 
मिट्टी के रूप में उत्रन्न दो जाता है।इसका अनुभव आला; 
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और बरफ में भल्ती भाँति होता है। और इसी नियम से 
यदि मिट्टी से शीतलता को कम किया जाय, तो वह 
अग्नि रूप में प्रगट होती है, जेसे सूखी लकड़ी जब जलाई 
जाती है तो अग्नि के रूप में परिवर्तित हा जानी है। और जब 
अग्नि को शीतल किया जाता है, तो राख प्रथ्वी -के रूप में दो 
जाती है । और बेप्ते ही विजली गिरी हुई पाषाण के रूप में 
विद्यमान हो जाती है । निदान इसी नियम से तत्त्वों का परि- 
ब॒तेन एक दूसरे में होता है । 


( १७७ ) इस , हेतु कि रसायन शास्त्र द्वारा तत्त्वों का एक 
दूसरे में परिवर्तन सिद्ध होता है, और जौर जो वस्तुएँ परिवर्तित 
होती हैं उनमें अवश्यएक अधिष्ठान होता है, यदि उनका परिवतन 
एक अधिष्ठ/न में नहीं होगा तो परिवतंन का उल्लेख नहीं 
होगा । जेसे एक क़ल्लमदान से यदि क़लस निकाला जावे और 
उसमें उसकी जगह चाक् रख दिया जाय, तो ऐसा कट्ठा जा 
सकता दे ,कि क़लम से चाक़ बदल गया। यदि क़ल्म क़लम- 
दान से निकाल लिया जाय और उप्तके बदले में चाक़ संदूक 
में रख दिया जाय तो यह निश्चय नहीं होगा कि क़ल्लम॑ चाक़़ 
से बदल गया, वरन्‌ यह निश्चय होगा कि क़लम खो गया 
ओर संदूक में चाक़ नया मिला | किन्तु “तत्त्वों में एक दूसरे 
का परिवर्तन निश्चय द्वोता है, इससे सिद्ध द्ोता है कि 
कोई एक अधिष्ठान निर्विकार वा अविनाशी है जिसमें रूपों का 
यह परिवतन होता है, और वही अधिष्ठान त्रास्तव में परम तत्त्व 
या उपादान है, और जो आकृतियाँ कि उस अधिष्ठान पर परस्पर 
एक दुसरे में बदल हैं वह रूप कहलाती है। अतः सिद्ध हुआ 
कि भूत्तों और भौतिक पदार्थों की असलियत वास्तव में नाना 
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रूपों से संयुक्त वरम तत्त्व है, और यही इस जगत का सार है, 
परम खुओं से यह संयुक्त नहीं । 

( ९७८ ) सांख्य-शास््र के जानने वाले परम तत्त्व को पुरुष 
बोलते है और ऊऋकृति को प्रकृति कहा करते हैं। और विज्ञान 
शास्त्र के वेत्ता पुरुष को उपादान या परम तत्त्व और प्रकृति 
को आकृति कट्दा करते हैँं। और वास्तव में इनकी जाँच लगभग 
अह्म ज्ञानियों कीसी है, किन्तु अन्तर यद्द है कि आकृति ( प्रकृति ) - 
और परम तत्त्व ( पुरुष ) की वह ( सांख्य शासत्र वाले ) अनादि 
तत्त्व अर्थात्‌ सनातन वस्तु निश्चय करते हे; और पुरुष 
को अधिपएठान तथा अकहकृति को उसमें विद्यमान पदार्थ 
मानते हैं, यद्यपि त्रह्मज्ञानियों के निकट अधिष्ठान की असलियत 
जिसको परम तत्त्व या पुरुष बोलते है, एक सत्य और अविनाशी 
चस्तु है, और वह विद्यमान अ कृति की अपलियत जिसको रूप 
या प्रकृति नाम से बोलते हैं, केवल देखने मात्र है, सत्य नहीं। 
ओर यह रूप जो देखने मात्र है अपनी स्थिति ( अस्तित्व ) में 
दीन और आरोपित है, अधिएान में वस्तुत: विद्यमान वा प्रविष्ट 
नहीं । जेसा कि रज्जु में सपे की आकृति देखने मात्र है, वास्तव 
में मौजूद ( विद्यमान या श्रविष्ठ नहीं होती, वरच आरोपित 
आओऔर दीन दिखाई देती है । इसी तरह अस्तित्व में देखने मात्र 
रूप आरोपित और दीन दिखाई देतां है, श्रतः जगत का सार 
या तत्त्व वाम्तव में एक्र सत वस्तु है जो वाह्य आकृतियों से 
विविध रूपों में दिखाई देती है | 

( (७६ ) जिस तत्त्व को विज्ञानी और सांख्य शाश्त्री लोगों 
ने परम तत्त्व या पुरुष नास दिया है, उसी तत्त्व को आंत 
भगवती सत या वस्तु नाम देती है। और इस हेतु कि सृष्टि 
आरम्भ दोने से पद्दिले यह देखंने मात्र ( वाह्म ) रूप ठीक सतत 
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या वस्तु मात्र था, इसी कारण श्रुत्िभगवती स्पष्ट कहती 
है कि यह नाम रूप मात्र जो जगत सा दिखाई देता है, आरम्भ में 
सत या बस्तु था, अतः ज्ञात हुआ कि जिसको विज्ञानी लोग 
सत या उपादान या परम तत्त्व कहते है, उसीको ब्रह्म वेत्ता वस्तु 
नाम देते हैं, किन्तु इतना अन्तर है कि विज्ञानी लोग उपादान 
वा परस तत्त्व को अज्ञान स्वरूप वा जड़ निश्चय करते हैं, और 
ब्रह्म ज्ञानी सत को अज्ञान स्वरूप वा जड़ नहीं निश्चय करते, 
वरन ऐसा मानते हैं कि सत ठीक ज्ञान स्वरूप या चेतन है, और 
चेतन ठीक स्वरूप है | परन्तु तमोसय रूपों के प्रक्रट होने के 
कारण तम उसमें दीध और आरोपित दिखाई देतु है जेसा कि 
सुषुप्ति अबस्था में ज्ञान तमोमय और अचेतन सिद्ध होता है । 

( १८० ) ऐ श्वेतकेतु | विज्ञानी जो सत में तम को देखता 
है, उसी अज्ञानता के कारण देखता है जेसा कि दिन के 
प्रकाश में उल्लू अन्धेरी रात देखता है| अत: जिस प्रकार दिन 
के प्रकाश में अन्धकार को देखने वाली उल्लू की आँख है, इसी 
तरह सत आत्मा में तम देखने वाली उन ९ विज्ञानियों ) की 

७ 
चुद्धि ही है। जेसे:-- 
'र न बीनद बरोज़ बपरा चश्न | 
चश्मेह-आफ़ताब रा चेह गुनाह ॥” 


्् 8३ म॒ 6९) (४३ (४३ १३५ 29)7 ०३४ ढार्फ़ 
अर्थात्‌ यदि दिन के प्रकाश में उल्लू को आँख कुछ न 
देखे, तो इसमें प्रकाश स्वरूप सूये का क्या अपराध है । 
(१८१ ) ऐ श्वेतस्तु | जेपे कि सूर्य वास्तव में अन्धकार 
रहित है, डिन्तु अस्तकाल में जब वह मनुष्यों के नेत्रों की ओट 
में होता है, ता डसमें रात का अन्धकार मनुष्य देखते हैं, इसी 
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वरह विज्ञानी लोगों को जो सत का स्षात्कार वस्तुतः नहीं 
हुआ, इसी कारण उसमें वे अपने ही अन्धक्रार को देखते है । 

(१८२ ) ऐ श्वेतक्रे तु | जब सूर्य उदय होता है और सूर्य का 
दर्शन होता है, तो फिर अन्धक्रार नहीं दिखाई देता, इसी तरह 
जब विज्ञानी लोग श्रतिभगवत्ती के द्वारा इस सत को आत्मरूप 
करके साज्षात करते हैं, फिर उन्हे उसमें अज्ञानान्थकार नहीं 
दिखाई देता, वरन वास्तव में जिस प्रकार सूर्य अन्धकार 
रहित है, उसी तरद्द सत आत्मज्ञान-स्वरूप है और अज्ञान 
रूप तम से रहित है । और जेसे सूथ को अन्धकार ज़िकाल्त में 
स्पर्श नहीं करता, चेसे ही अज्ञान वा अविद्यान्धकार इस सत 
आत्मा को त्रिकाल में स्पर्श नहीं करता; तव भी जिस प्रक्र र सू्ये- 
ग्रहणु के समय चन्द्रद्यया से सूर्य में अन्घक्षार स्पर्श आ्रान्ति- 
मात्र होता है, इसी तरह साज्ष त्कार होने से पूर्व अवबिद्या का 
अन्धकार वुद्धिमानों आर विज्ञानियों को भी इस सत आत्मा में 
आन्ति मात्र होता है | " 

( १८३ » जिस प्रकार सूथ में महण के समय देखनेवांले 
की आँखों पर चंद्रमा स्वयं परदा होता हुआ सूर्य में भ्रान्ति रूप 
तथा अज्ञानमय अन्धकार दिखाता है, वसे ही अज्ञानियों का 
स्वयम्‌ अज्ञान उनकी वुद्धि पर अ'वरण होता इस सत आत्मा में 
अज्ञानान्थकार दिखाता हे, वास्तव में अज्ञन या अन्धकार 
सत आत्मा में स्पश नहीं करता । है 

( १८४ ) विज्ञानी लोग यह वन करते हैं कि जब एक 
आकृति नाशमान होती है, दूसरी आक्ृति उसी प्रमाण की 
तत्काल उसमें उत्पन्न वा प्रकट हो आती है, इस लिये उपादान 
या परमतत्त्त रूप रहित पाया नदी जाता, वरन्‌ इसी कारण 
यह उनके निकट सिद्ध हुआ है कि रूप अपने अस्तित्व में 
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उपादन के अधीन है और उपादान अपने व्यक्तित्व में रूप 
के अधीन है, और उनका यह अज्ञान नितान्त समिथ्या है। 
क्योंकि जब महाप्रलय होती है, उस समय कोई भी रूप वा 
आकृति इस देव में नहीं होती, वरन्‌ सब रूपों का प्रतयय वा नाश 
ही वस्तुतः सच्ची महाप्रल्य है । ह 

( १८४ ) ब्रह्मज्ञानी लोग यह कहते हैं कि महा प्रल्य के 

समय जब समस्त रूपों या आकृतियों का ज्य वा विनाश द्योता 

_ है, तब एक सत या परमतर्व स्थिर होता अर्थात्‌ बाक्ती रहता 
है, किन्तु समस्त रूपों की संक्षिप्त अवस्था उसमें संकुचित रूप से 
रहती है, और यही अज्ञान या माया प्रकृति कहलाती है। 

( १८६ ) इससे यह नहीं सममना चाहिए कि अज्ञानान्ध 
कार उस में मेल पाता है, वरन्‌ जिस प्रकार संसार की विविध 
आक्ृतियाँ उस में प्रकट और आरोपित होती हैं, इसी तरह 
अन्धकार, जो वास्तव में नाना व्यक्त रूपों की संक्षिप्त अवस्था 

_है, उस में प्रकट और आरोपित सिद्ध होता है। और इस हेतु 
ईके यह अन्धकार अत्मा को अपने स्वरूप में सूढ़ वा अज्ञनी 
आऔर तमोसय सा कर दिखाता है, और अज्ञानता वा बेखबरी 
'का कारण होता है, विद्वान्‌ लोग इसी को चअज्ञान या अविद्या 
चोल्नते हैं। और इस हेतु कि यही अन्धक्रार विस्तृत हुआ 
जगत रूप में दिखाई देता है, इसी को आत्मदर्शी माया बोलते 
हैं, और सूफी लोग इसी को क्दरते-कामिला वा हिकमते- 
बालिया कहते हैं । थ 

( १८७ ) आत्मदर्शियों के निक्रट श्रुतिभगवती के आदेशा- 
जझुसार यह निश्चय हुआ है कि आत्मा वास्तव में बर्ण रहित 
ओऔर उपाधि रहित दर्पण की भाँत है, जो रह्ढः उस में प्रकट 

-डोता है, उसी को ,भरद्दृश-सा कर लेता है। और यह माया . 
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रंगों की संक्षिप्त 
बालव में लाल, सफेद और काला कि जब तीनों रहीं 
वा संकुचित अवस्था है। और यह सं ता है, और 
काला रग ही सिद्ध दो 
को मिलाया जाय वा हे बोहते हैं । यद्याप माया 
33% “कर जम घन शोर इसी कारण श्रति 
वि 
कक रहित या अनादि वरयून करती स्‍ 
क्योंकि उसका का आत्मा से उसी प्रकार का है जेसा कि 
ये निकलती है। 
ज | ) बेद्वान्तविदों का तालये कि धूप सू स 
निकलती है, उत्पन्न नहीं होती, क्योंकि उत्पत्ति में कारण को 
काल की प्रथमता दनी आवश्यक होती है । परन्तु विद्यमान हीन 
में यद्यपि काल की प्रथमता का देना अवश्यक नहीं होता, तो भी 
कारण छ्॒प की प्रथमता उचित होती है; जसे सूथ जो थरूप 
का कारण है, घृप से काल की प्रथमता नहीं रखता वरन ज्ञिस 
कण म॑ सूय पाया जाता है, इसी चुण म॑ घृप पाई ज्ञाती है। 
इस कारण थूप सूच से उसन्न नहींतों भो सूथ को धूप का 
कारण और उसका धृप से प्रथम होना निश्चय किया जाता 
है, इसलिये धुत सब से निकली है, उत्पन्न नहीं । 
( १८६ ) माया भी आत्मा में इलन्न नहीं, क्योंकि आत्मा 
+ न से काल की अथम्ता सिद्ध नहीं, तो भी आत्माकों 
निजी प्रधपरता है, इससे माया आत्मा से अवश्य विद्यमान हुइ है । 
“वा सा मे दा शा नि्रव सक् का हे 
वाला है, जब तक दि सब हा या नाले वाला या लाने 
होगी, किन्तु आत्मा हक 8 दागा, धूप भी दर नहीं 
'.. क्योंकि ज्ञान स्‍क _ चमृ कारण] या असल्ला कारण 
अख्-साज्ाकार के समय माया 
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दूर हो जाती है, वरन्‌ ज्ञानियों के साज्षात्कार में उसका त्रिकाल 
में नाश सिद्ध होता है, इसी कारणा आत्मा में कारण का 
प्रयोग नहीं होता, वरन्‌ वह कारण काय दोनों से परे है, तब भी 
कारण-कार्य, साथा और जगत्‌ का वह अधिछन वा 
आश्रय है। 

( (६० ) इस व्याख्या से यह परिणाम निक्रलता है कि 
कारण शब्द का प्रयोग वस्तुतः माया पर है और साया के 
खयाल से आत्मा में भी व्यचह्ारिक रूप से कारण बोला जाता 
है, और इस हतु कि साया सत्‌ च्तु नहीं, चरन्‌ स्थितिमान् 
है, इसलिये उमको आत्मा सेन विद्यमान हुई खयाल ऊ़िया जाता 
है, और उसे प्रकृति या शक्ति वर्णन किया जाता है, परन्तु गुण 
आपने स्वरूप ( गुणी ) से या शक्ति अपने स्वरूप ( शक्तिवान्‌ ) 
से दूर नहीं हुआ करती, जेसा कि धूप सूर्य के स्वरूप से दूर 
नहीं होती; और यह मःया ज्ञानियों से दूर होती है, इसलिये 
यह आत्मा की शुण या शक्ति भी नहीं, वरन्‌ गुण सात्र वा 
“आधेय सात्र, मिथ्या है। 

(१६१ ) श्रुतिभगवती साया की असलियत में अलुत्पन्न 
ठीक त्तीन रंग रक्त, श्वेत और कहरृष्ण तथा जगत्‌ की 
नाना रचना का कारण वर्णन करती है--- 
“अज्ञासेकाँ छीोहित शुक्ल छृष्णा बह्नी: प्रजा रजमानां स्वरूपा: ई० 

अथ--माया उत्तत्ति रहित है और ठीक लाल सफ़ेद काले 
“रंग की सत्यता स्वरूप है, और बहुत प्रजा को उत्-न्न करने 
-बाली है । उसको एक अलुत्पन्न ( जीव ) व्यवहार करता है 
ओर दूसरा अनुत्तज्न ( अत्मा ) उससे परे है। 

(१६२ ) वेदान्तवेत्ता लोग इसी लाल रंग को रजोगुण, 
सफ़ेद रंग को सतोंगुण और काले रंग को तमोगुण नाम दिया 
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करते हैं, और इसीको हमने अपनी रची पुस्तकों में कल्पना, 
सास मात्र और आवरण नाम से प्रायः अनुवाद क्रिया है | क्योंकि 
यही लाल रंग सऊल्प विकल्प के समय खयाल वा कल्पना के 
रूप में दिखाई देता है, और यही श्वेत ( रंग ) विवेचना के 
समय भासने या समझ के रूप सें स्पष्ट होता है, और यही 
पाला ( रंग ) विवेचना के अभाव के समय आवरण या अज्ञान 
के रूप में स्पष्ट होता है। 

( १६३ ) इस कथन वा व्याख्या का पात्पये यह है कि 
सृष्टि के आरस्म में ये तीन गुण या वर्ण संक्षेप रूप से आत्मा 
में सिद्ध थे, इसी कारण आत्मा को वेद॒विद्‌ अव्याकृत नास देते 
हैं। और वह अकेला अव्य कृत उस समय विद्यमान था, जब 
इन उक्त तीन गुणों या रंगों में फेलने की चेष्टा हुई। उसी को 
वेदवेत्ता लोग इच्छा और सूफी लोग इरादह नाम दते है । 

(१६४ ) इस फेलने की चेष्टा सें यह संकल्प हुआ कि 
“मैं अकेला हूँ, बहुत हो जाके ? | उस समय तीनों रंग जो सक्तिप्त 
वा संकुचित रूप से विद्यमान थे, तत्काल जिस्तृत और विद्य- 
मान हुए । लाल रंग जब आत्मा में विद्यमान हुआ तो इस रंग 
से आत्मा अग्नि के रंग रूप में रंगा हुआ कल्रित हुआ। फिर 
सफेद रंग जब आत्मा में विद्यमान हुआ तो आत्मा इस रंग से 
लल रूप में रंग हुआ कल्पित हुआ | और फिर काला रंग जब 
आत्मा में विद्यमान हुआ तो आत्मा इस रंग से रंगा हुआ प्रृथ्वी- 
रूप में दिखाई दिया | इस कारण अग्नि, जलन, मिट्टी तीन भूत 
आत्मा से प्रत्पन्न हुए या निकले, और फिर इन तीनों 
की मिल्लावट से आध्यात्मिक और आधिभौतिक जगत 
उत्पन्न द्वो गया | 

(१६५ ) दे भगवन्‌ | तेत्रीय उपनिषद में आकाश, 
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वायु, अग्नि, जल, और प्रृथ्वी पाँच तत्त्वों की उत्पत्ति श्रति ने 
कही है और इस छान्दोग्य श्रति में तीन तत्त्व अग्नि, जल और 
मिट्टी की उत्पत्ति लिखी है, इससे दोनों श्रतियों का परस्पर 
बिरोध सिद्ध हुआ । 

(१६६ ) हे प्रिय ! श्रतियों का तात्पय उत्पत्ति में नही है 
वरन्‌ मन्तण्य श्रतियों का यह है कि कुछ उत्पन्न नहीं हुआ, 
केवल अछ्वेत ब्रह्म कल्पित उपाधियों से उसी तरह जगत रूप 
दिखई देता है जेसे कि स्वप्न में स्वप्तन का देखने वाला कल्पना 
के रूपों से संसार रूप दिखाई देता है। इस हेतु कि श्रोता या 
बुद्धिमानों की बुद्धि में सृष्टि दिखाई देती है, श्रति भगवती 
उनकी बुद्धि के अनुसार अध्यारोप करती है | इस हेतु कि कुछ 
के निक्रट पॉच तत्व हैं और कुछ के निकट चार और छुछ के 
निकट तीन, इसी कारण श्रतियाँ उनकी कल्पना के अनुसार 
आत्मा में भूतों या भौतिक पदार्थों का अध्यारोप करती है। 

(१६७ ) ज्ञिन लोगों के निकृुठ आक्राश और वायु दो 
प्रथक तत्त्व हैं, उनकी बुद्धि के अलुसार तेन्नीय श्रुति पाँच 

ल्‍्वों का अध्यारोप “करती हे। और जो बुद्धिमान आकाश 
वा खाल्नी स्थान को असम्भव मानते हैं और भपत्यक्ष के द्वी मानने 
वाले है और हवा को पानी का अघूरा अथवा निमूल उपादान 
खयाल करके जल तत्त्व में प्रविष्ट करते हैं, और चच्चु इन्द्रिय 
के विचार से केवल तीन तत्त्वों के ही मानने वाले हैं, 
उनकी इस संक्षिप्त दृष्टि के विचार से छान्दोग्य अश्रति ने तीन 
ही तत्व वर्णान किए है । इस श्रत का तात्पये आकाश और 
वायु का अभाव करके तीन तत्त्व मानना नहीं, वरन्‌ आकाश 
और वायु को इन तीन तत्त्वों में प्रवष्ट और अन्तर्गत वस्तु 
कल्पत करके माया के तीन-गुणों के अनुसार, जो कि तत्त्वों 
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का आरम्भ वा निकास है, तीन हो तत्त्वों की उत्पत्ति वर्णन 
की है 

( प्रयोजन )-वबस्तु में अवस्तु का आरोप अध्यारोप 
कहलाता है। जेसे रब्जु में जो सप-रूप का दिखलावा है 
वास्तव में अध्यारोप है, क्‍योंकि वस्तु वास्तव में रख्ज़ु है 
ओर सर्प का रूप अवस्तु है, तो भी यह सप किस अकार 
उत्पन्न हुआ और इसकी क्‍या असलियत है, यद्द वार्ताल्ञाप, जो 
रूजु की असलियत के जानने वाले की है, अध्यारोप कहलाती 
है, क्‍योंकि वास्तव में वह सप उत्पन्न तो हुआ नहीं, तो भी 
उस भ्रमित की आआंति के निवारणाथ इस रहस्य का ज्ञाता 
जो पहले उस अमित की कल्पित वस्तु को मान लेता है और 
फिर भ्रमित के कल्याणाथ उन्हीं स्वीकृत भ्रमों के लाब्छन पूरे 
उत्तर से अ्म दूर करता है, और यही भ्रम-निवारण अध्या- 
रोप के मुक्ताबिले में अपवाद कहलाता है। अतः जहाँशास्र 
में अध्यारोप और अपवाद का शब्द आता है, उससे यही 
असलियत व आशय लेना चाहिए। और .इस हेतु कि अध्यारोप 
में दूसरे की कल्पनाओं वा ख़यालों के अनुसार बातों का 
स्त्रीकार करना होता है, श्रति का विरोध भी अध्यारोष 
में उसी प्रकार का है, क्‍योंकि श्रति की दृष्टि में तो कुछ भूत 
या भौतिक पदार्थ उत्पन्न ही नही हुए । 

( प्रयोजन )--अब तीनों तत्वों की उत्पत्ति की प्रक्रिया सी 
बुद्धिमानों की मानी हुई बातों के अनुसार श्रति जेसे स्पष्ट 
करती है, उसको ऋषिज्ञी बणन करते हैं । 

( १६८ ) ऐ श्वेतकेतु ! सत्‌ ब्रह्म ने पहले अग्नि तत्त्व को 
उत्पन्न किया, फिर जन्न तत्त्व को उत्पन्न किया । और फिर 
मिट्टी तत्त्व को उत्पन्न किया, जिसको श्रति ने अन्न नाम दिया 
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है।इस प्रकार अग्नि, जज्न, मृत्तिका को छत्पन्न करके आप 
उनके सार €उपादान ) में उनका आत्मा रूप द्ोकर संयुक्त 
हो गया । 

(१६६) ऐ श्वेतकेतु |! इस बात का अनुभव कि “सृष्टि 
के आरम्भ में ब्रह्म से अग्नि, अग्नि से जल और जल से झृत्तिका 
उत्पन्न हुईं” अन् भी बुद्धिमानों को होता है, क्‍योंकि जब गरमी 
अधिक होती है, तो वह धोर वृष्टि का कारण होती है, और 
अधिक वृष्टि अधिक अज्न और वनस्पति की उत्पत्ति का कारण 
होती है। अतः उष्णुता जत्न की उत्पत्ति का कारण है और 
जत्न प्रृथ्वी वा धरती की उत्पत्ति का कारण है । 

(२००) ऐ श्वेतकरेतु | तत्त्वों की प्रत्येक वस्तु की उत्पत्ति 
में सूद्म दृष्टि से स्पट् होता है कि तरत़्ता और शुष्कता वास्तव 
में कार्य वा कारण हैं' और उष्णुता ही कर्ता है, इन्हीं फारणों 
वा कार्यों की भिन्न-मिन्न अवस्था से प्रत्येक बस्तु की 
संसार में उत्पत्ति है । और तरक्नता वास्तव में जक्ल की 
असलियत है, शुष्क्रत वास्तव में मिट्टी की असलियत है, 
और उष्णुता वास्तव में अग्नि की अललियत है । इस 
ड्वेतु कि सूक्र्म दृष्टि से उष्णता ही प्रत्येक वस्तु की 
उत्पत्ति में कर्ता है, इसमे भो सिद्ध होता है कि खब से 
पहिले आत्मा से उष्णता का ही स्पष्टीकरण वा प्रादुभांव 
हुआ है और तरत्नता तथा शुष्फंता उसके पश्चात्‌ निकलते हैं। 

(२०१ ) हे भगवन्‌ ! संसार के उपादान कारण के तत्त्वों 
का जो अपने विचार क्रिया है, उसका फल्न क्या है ९ 

(२०२) ऐ पुत्र | इस विचार का फल्न यह है कि जिस 
प्रकार तत्त्व प्रत्येक पदांथ में उपादान कारण होकर पदार्थों की 
जसलियत और स्वरूप में प्रविष्ट हें, उसी प्रकार अहेलाः सत्त्‌ 
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परमात्मा दत्त्वों का भी उपादान कारण हुश्रा तत्वों की अस 
लियत और स्वरूप में प्रविष्ट है । अतः प्रत्येक वस्तु में वह पर- 
सात्मा कारण का भो कारण और स्वरूप (आत्मा )का भी 
स्वरूप (आत्मा ) है, और प्रत्येक तत्त्व या पदार्थ उसी का 
ही रूप हैं. जेंसा कि खुबर्ण के भूषण सुबर्ण ही दोते 
हैं अतः प्रत्येक पदाथ को वही ( परमात्मा ) निश्चय करना 
चाहिए | यही इस विचार का फल है | 

२०३ ) ऐ श्वेतकेतु ! जेसे क॒ज़ा, प्याला और चीनी 
आदिक व्तनों में मिट्टी कारण रूप होकर प्रविष्ट द्वोती है, 
चेसे ही तेज, जल, प्रथिवी इन तीनों तत्त्वों में वह परमात्मा 
पहले कारण रूप होकर प्रविष्ट हुआ है, क्योंकि उसकी षघहुत 
होने की इच्छा व संकल्प, जो कि अनादि सें हुआ है, इन 
तरवों म॑ दिखाई देता है । 

(२०४ ) देखो जब परमात्मा ने एक स ऋअनक द्वाने का 
संकल्प किया, तव पहले अग्नि उत्पन्न हुईं फिर अग्लि ने 
संकल्प किया कि जल द्वो जाऊँ, तब जल हो गया। और फिर 
जलने संकल्प किया कि मृत्तिका हो जाऊँ, मृत्तिका उत्पन्न हो 
गई | यदि वह परमात्मा इन त्तत्त्वों सें मविष्ठ न होता, तो अग्नि 
संकल्प करने के योग्य नहीं हो सकती थी, वसे जल म्न्तिका 
भी संकल्प करने के योग्य नहीं हो सकता था, क्योंकि वे जड़ व 
अचेतन है, और इच्छा या संकल्प जड़ या अचेतन में नहीं होता, 
जीवित या चेतन में द्वी दोता दे। और तत्तवों का संकल्प 
सष्टि के आरम्भ में सुना जाता है, इससे सिद्ध हुआ कि पर- 
मात्मदेव तत्त्वों की आकृति के आवरण में प्रकट हुआ है और 
श्रुति भगवती तत्त्वों की इच्छा व संकल्प स्पष्ट बन करती है-- 
“तत्तेज ऐक्षत”? जिसका अथ यद्द है कि अग्नि ने देखा अर्थात्‌ 


बार 
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संकल्प किया। अतः संकल्प बिना चेतन के असम्भव है, इससे 
अग्नि में चेतन सिद्ध होता है। 

(२०४ ) संकल्प की असलियत वास्तव में इच्छा है, और 
तत्त्वों में इच्छा या जलाने इत्यादि के गुण प्रत्यक्ष होते हैं, और 
इस हेतु कि यह इच्छा प्रबल या संकल्प दृढ़ है, जिप्त को संस्कृत 
में सत संकल्प बोलते हैं, विज्ञान-शास््र के विद्वान्‌ इस प्रबल्नता 
के विचार से उस को सन्‍कल्प नहीं कहते, वरन्‌ श्राकृतिक इच्छा 
नाम देते हैं। बास्तव में असलियत की दृष्टि से वह ईंश्वरी 
सन्‍्कल्प ही है | यदि वह चेतन उनमें न होता तो यह सनन्‍्कल्प 
( इच्छा ) भी उनमें न होती, और विज्ञान-शास््र के परिडतों ने 
इसी चेतन को स्वभाव नाप्त दिया है। 

(२०६ ) बेचारा विज्ञानी परिषठत, जो वास्तव में असलियत 
को नहीं पहुँचा, इसो चेतन देव को, जो तत्त्वों में श्रविष्ट है, 
स्वभाव नास से पुकारता हुवा उसकी असलियत में आश्चये- 
: बत हो रहा है । कुछ विज्ञानी पर्डित स्वभाव की असलियत 
के विषय में यह कहते हैं कि वह एक विशेष तात्तविक शक्ति है 
जो उन तत्त्वों को उसी विशेषण में प्रेरती है। जेसे जज्ञ और 
मृतिका गुरुत्वाकर्षण अर्थात्‌ प्रथिवी की ओर स्वसावतः 
खिंचे हुये हैं, और वायु तथा अग्नि आकाश या मण्डल 
की ओर स्वभावत: ग्रेरित हें |इस प्रकार की खींच या प्रेरणा 
स्वाभाविक शक्ति के कारण से है, और वह कोई अविनाशी 
वस्तु है जो तत्त्वों में केन्द्रित है । 

(२०७ ) कुछ विज्ञानी परिडतों की यह सस्मति है कि वह 
एक दिव्य शक्ति है जो तत्त्वों और पदार्थों में प्रेरणा वा स्वाभा- 
बिक इच्छा का का रण है, किन्तु वह शक्किचेतन ( समज्ञदार » नहीं, 
क्योंकि यदि बहू चेतन ( समझदार ) होती, तो जब दस 
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कड़बी औषधि शरीर के कल्याण के तिये देते हैं तब वह' वमन 
द्वारा उमे न निकालती । इस हेतु कि वह शरीर के कल्याण- 
कारी को कद्ठता वा कुस्वादुता के कारण वमन द्वारा निकाल 
देती है, अतः वह चेतन वा समभदार नहीं | 

( २०८) जिस प्रकार कोई-कोई आचाये, जेसे अफलातून 
ओर अरस्तु इत्यादि, उसे दिव्य शक्ति मानते हैं, उद्ची प्रकार 
वेश्वानरी विद्या के हिन्दू परिडत उस को देवता निश्चय करते 
हैं, किन्तु उसको अचेतन ( बेसमक ) नहीं समझते । और 
जिस-जिस तत्त्व या पदाथ की उपाधि में वह दिखाई देता है, 
उसी उपाधि वा रूपके विचार से उस का नामकरण करते हैं। 
जैसे अग्नि में कन्द्रित अग्नि-देवता कहलाता है, जल में केन्द्रित 
वरुण देवता कहलाता है, और भूमि में केन्द्रित भू-देवता 
कहलाता हैं । कै 

( २०६ ) इस ( वश्वानरी ) विद्या के विद्वान यह कहते हैं 
कि प्रत्यक्ष प्रसाणों और अनुभव से सिद्ध होता है कि जब एक 
वृक्ष के नीचे दूसरा वृक्ष पेदा होता है, तो अपने विकास में ठेढ़ा 
हो जाता है। और उसका कारण यद्दी है कि वह वह यह समझ 
रखता है कि पहले वक्त की शाखायें उसके सीधा बढ़ने में बाधक 
होंगी । यदि वह इस बात का ज्ञान न रखता होता, तो टेढ़ा भी 
न होता। इससे सिद्ध होता है कि तात्बि शक्ति या देवता, 
जो तत्त्व या पदार्थों में केन्द्रित है, चेतन ( समझदार ) है। 

(२१० ) अग्नि में जब कोई लाभदायक वस्तु पड़तो है, 
तो वह भी जल जाती है, और स्वस्थ शरीर में जब कड़बी 
ओषधि दी जाती है तो के ( वमन ) हो जाती है। इस प्रकार 
की युक्ति अग्नि की श्रचेतनता पर लागू बिल्कुल नहीं, वरन्‌ 
उल्नटा उस विद्वान ( चिकित्सक ) को अचेतनता व बेसममकी पर 
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लागू है कि जो अग्नि को अचेतन मानता है | क्योंकि 'अज़माई 
हुई औषधि चिकित्सक के अपने अतुभद और झलुमान के 
आधांर पर शरीर के लिये कल्याणकारक सिद्ध है, विशेषतः 
उसका हाल चिकित्सक नहीं जानता, वरन्‌ स्वभाव ही जानता 
है। इसलिये जब जेसा उचित होता है बसा द्वी वह ( स्वभाव » 
उसमें अधिकार जमाता है। और इसी प्रकार लाभदायक वस्तु 
तो मानुषी दृष्टि से लाभदायक है, अग्नि की दृष्टि से ह्लाभ- 
दायक और अल्ाभदायक दोनों बराबर हैं | इस हेतु कि जलाने 
की इच्छा या प्रेरणा उस में सत-संकल्प है, वह लाभदायक 
और अलाभदायक दोनों को बराबर जलाती है।.. 

(२१११ ) उक्त विद्वानों का यह मत है कि जो गुण जिस 
वस्तु का बदलता नहीं, वह गुण वास्तव में प्राकृतिक वा 
स्वाभाविक होता है । और जो गुण उचित या आवश्यक समय 
बदल ज्ञाता है, वह चेतन का वा समम का द्वोता हे, स्वासरा- 
विक नहीं होता | देखो, अग्नि और जल में स्वाभाविक विरोध 
स्पेष्ट दिखाई देता दे ( आग जलातठी है, पानी आग बुमाता दे ), 
परन्तु तत्वों की बनावट में वह स्वाभाविक विशोघष प्राकृतिक 
खव्रोध या समानता अनुभव. होती हे। यदि बद स्वाभाविक 
गुण दर्वों की बनावट में न बदलते तो परस्पर सम्सित्रित 
तक्त्वों का उत्पन्न होना कठिन वा असम्भव होता । इस 
हेतु कि ठत्त्तों के सम्मेलन में उन के परस्पर विरोध का 
अविरोध झूप दो जाना सिद्ध है, इस लिये उन के प्रभाव वा 
गुण स्वाभाविक नहीं बल्कि चेवनता के या सममकत के हैं।इस 
लिये प्रत्येक पदार्थ में स्वाभाविक गुण वास्तव में उस पदार्थ 
का देवता है, और वह चेतनता और संकल्प से युक्त है 

(२१० ) ऐ श्वेतकरेतु |! इस प्रकार पण्डित और विद्वान लोग 
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तक्त्तों और पदार्थां में उल पग्मात्मा का प्रवेश न जानते हुए 
उस्र को प्रत्येक पदार्थ के वेष और रूप में वेषधारी देखते हुए 
कोई शक्ति, कोई अकृति, और कोई देवता मान लेता है। 
वही परमात्मा इन समस्त नाम-रूपों में प्रविष्ट हुआ प्रत्येक 
पदार्थ के रूप में प्रकट हुआ है। और इस रहस्य को श्रत्ति 
भगवती ही जानती है । 

(२१३ ) है भगवन्‌ ! यदि परमात्मा पहले तत्त्व और 
पदार्थों में भी प्रविष्ट हुआ है, तो मनुप्य की उत्पत्ति में लो 
श्रुति उसका अवेश वर्णन करती है, उसका क्या कारण दै ? 

(२१४७) ऐ श्वेतकेतु ! तत्तों ओर पदार्थों में जो उसका 
प्रवेश है, वह आधिभौतिक व कारण रूप प्रवेश है, और इस 
प्रवेश में उसका प्रादुर्भाव ( प्रकाश ) सोपाघधिक और दर्शन 
अज्ञानमय है। और मनुष्य-शरीर में जो उसका दुबारा भ्रवेश हैं _ 
चह आध्यात्मिक वा कायरूप-प्रवेश है, और इस प्रवेश में 
उसका प्रकाश व अनुभव निरुपाधिक द्वोता है । कारणा-रूप 
प्रवेश में उसका आदुर्भाव वा अकाश सबब शक्तिमान वा सब- 
गुण सम्पन्न नहीं, इस आध्यात्मिक वा जीव रूप प्रवश में 
उसका भ्रकाश सारी शक्ति और गशुर्णों का निधान है। इसी 
. कारण श्रुति भगवती मनुष्य में दुबारा प्रवेश जीवरूप से 

वर्णन करती है। वह पहिला प्रवेश कारण रूप प्रवेश इसलिये 
है कि सब भूत और भौतिक पदाथे अपनी स्थिति में उसी 
प्रवेश के पूर्णतया अधीन हैं । 

(२१४ ) ऐ श्वेतकेतु |! कारण रूप प्रवेश में वह्द प्रकट हुआ 
प्राण नहीं हुआ था, इस दूसरे प्रवेश में बह प्राण पर भी अधि- 
कार व सवारी रखता है, और प्राण-धारण के कारण ही बेद- 
वेचा ब्राद्षण उसको जोच नाम देते हें । 
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(२१६ ) ऐ श्वेतकेतु ! जो चेतन, शभ्राण, अपान, व्यान, 
उदान, समान, इन पँच प्राणों को धारण करता है और बार- 
बार जन्म-मरण रूप संसार को प्राप्त होता है, शुभा- 
शुभ कर्मों के फल्नों को भोगता है, और बन्ध-मुक्ति को प्राप्त 
करता है, वही चेतन जीव कहलाता है । 

(२१७) ऐ श्वेतकेतु हृदयकसल में जो अन्तःकरण 
है, इसमें जो चेतन “अहं भाव” से प्रकट हो रद्ा है, उसी अन्तः 
क्रण की उपाधि से उपाधिधारी चेतन को शास्त्र में जीव 
कहा करते हैं । 

(२१८ ) हे भगवन्‌ |! यदि जीव की उपाधि केवल अन्तःकरण 
ही मान ली जाय, तो घनसुषप्ति सें अन्तःकरण का अभाव 
हो जाता है, तो ऐसी दशा में जीव का भी घनसुषुप्ति में अभाव 
होना चाहिए । और जीव का नाश सिद्धान्त में स्वीकार नहीं । 

(२१६) ऐ श्वेतकेतु ! घनसुषप्ति में अन्तःकरण का 
अभाव तत्कालीन होता है, नित्य के लिये नहीं होता, इसी 
कारण वही अन्तःकरण फिर जाग्रत- में विद्यामान होता है। 
यदि घनसुषुप्ति में नित्य के- लिये उसका अभाव हो जाता, 
तो फिर उसका आविर्भाव जाञ्मत में न होता, वरन्‌ किसी नूतन 
अबस्था का प्रकाश होता, और पहली जाग्रत अवस्था के अनु- 
भव इस नूतन अंतःकरण में अक्लित न होते ! चूं कि पहली जानी 
हुई बातों की स्मृति दूसरी जाप्मत में द्वोती है, इसके ज्ञात 
दोता है कि वही पहला अन्तःकरण है। और यह तब ही द्ो 
सकता है कि जब अन्तःकरण जित्य के लिये नाश नहीं द्योता। 
ओर इस हेतु कि अन्तःकरण नित्य के लिये नंष्ट नहीं द्ोता, 
जीव भी नाशमान नहीं होता। 

( प्रयोजन ) अन्तः करण - की इस स्थाई अवस्था को 
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शांत्र में “वासना” बोला करते हैं । आगे जहाँ “वासना” 
क्षिखेंगे, यद्दी अन्त: करण की स्थाई अवस्था जान लेना । 

( २२० ) दे भगवन्‌ ! यदि अन्त'करण और वाखना 
को दी जीब की उपाधि रवीकार कर देंगे, तो अन्तःकरण 
और वासना तो भिन्न-भिन्न विद्यमान हैं, जीव भी भिन्न-भिन्न 
होने चाहिएँ। और श्रुति भगवती एक द्वी जीव वन करती 
है कि “एक द्वी जीव चेतन इस माया के अनुकूल और अधीन 
हुआ, उसी में बर्ताव करता हैं |? और यद्दध कथन झ्रापका इस 
अति के विरुद्ध होगा । 

(२२१ ) ऐ श्वेतकेतु | कारण साया में जो परमात्मा 
का प्रवेश पहला है, माया की उपाधि के खयाल से वह्दी एक 
इंश्वर कहलाता है । कारण रूप माया में जो कार्यरूप विविधि 
अन्तःकरण हैं, और यह सिद्धान्त है कि काये अपने कारण 
का तद्गरप होता है, इस लिये नाना अन्तःकरण वास्तव में 
माया रूप दी हैं, और वही परमात्मा माया रूपी अन्तःकरशण 
में उसी तरह प्रवेश करता है जिस तरह विविधि दर्पणों में 
एक ही ज्योति अनेक रूप से प्रवेश करती हे | अतः जिस 
प्रकार एक दीपक प्रत्येक दपषण के खयाल से प्रतिबिम्ब कह- 
लाता है, वेसे ही एक परमात्मा अन्तःकरणों के खयात्र से 
लीव कदलाता है ; यद्यपि वह अनेक अन्तःकरणों की दृष्टि से 
अनेक सा दिखाई देता दै, तो भो बास्तव में ज्ञान की दृष्टि 
से एक अकेला द्वी है, इस तरह श्र ति से विरोध नहीं होता । 

( प्रयोजन ) अविद्या या अज्ञान की उपाधि से युक्त जो चेतन 
है, उसको शास्रकार 'कूटस्थ”' कहते हैं । और अन्तःकरण 
लो अविद्या या अज्ञान का काये है, उसमें उसी कूटस्थ का 
अतिबिम्ब पढ़ता दे । अतः कूटरथ, अन्तःकरण और कूटस्थ का 
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प्रतिबिम्ब जो अन्तःकरण में पड़ता है, यह सब मिल्ल कर जीव 
कहलाता हैं, अर्थात्‌ अन्तःकरण विशिष्ट चेतन तदाभास 
जीव कहलाता हे | और इस हेतु कि जीव की असल्नषियत में 
कूटस्थ भी प्रविष्ट है, जो कि पहला प्रवेश ६, इस दृष्टि से वह 
एक अकेला ही हें, यद्यपि दूसरा, प्रवेश, अर्थात्‌ अन्तःकरणों के 
प्रतिबिम्ब, की दृष्टि से अनेक सा दिखाई देता है । 

(२२२ ) ऐ श्वेतकेतु ! कारण रूप अविद्या से विशिष्ट 
जो कूटस्थ चेतन है उसको काये रूप अन्त:करण से विशिष्ट 
चेतन के साथ सदेव अभेदता होती हैँ | यदि उसकी अभेदता 
सदेव न होती तो जब अन्तःकरण अज्ञान या अविद्या से 
उत्पन्न होती हैं तो उसमें कूटर्थ का प्रतिबिम्ब भी दिखाई न 
देता । और इस हेतु कि घनसुषुप्ति से ,जाग्रत में अन्तःफरण 
अज्ञान या अविद्या से निकत्तता हे और चिदाभास अर्थात्‌ 
चेतन फा प्रतिबिम्ब उसी क्षण में अन्त:करण के भ्रीतर दिखाई 
देता है, इससे सिद्ध होता हे कि अन्तःकरण विशिष्ट चेतन का 
अजन्लान वा साया विशिष्ट चेनन से सदेव अभेदता रखता है । 

(२२३ ) ऐ श्वेतकेतु | इसी कारण से अन्तःकरण के नाशः 
स्रे जीव का नाश नहीं होता, और अन्तःकरण के पेदा हुए 
। जीव की उत्पत्ति भी नहीं होती। और जिन लोगों को अन्तः- 
करंण के नाश से 'जीव के नाश और अन्तःकरण की उत्पक्ति 
से जीब की उत्पत्ति का भ्रम हुआ है, वह इसी प्रकार का 
अम है जसा कि दपंण के सन्मुख होने से सुख की उत्पत्ति 
का अम होता हे, और दपण के दूर होते समय रूप के नाश का 
अम होता है, यद्यपि रूप न वास्तव में उत्पन्न होता है न नाश । 

( २२४ ) ऐ श्वेतकेतु |! यद्यपि भिन्न-भिन्न अन्तभ्करणों में 
विराजप्तान जीव-झात्मा भिन्न-भिन्न रूप से दिखाई देना दे, 
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तो भी वह जीव-आत्मा अन्तःकरण के उपादानकारण-रूप 
अब्जान में अहंता का खयाल भी उसी श्रकार रखता है जिस 
प्रकार कि अन्तःकरण में अहंता का खयाल रखता है 

रख घनसुषप्ति में वह जीव सुषप्ती-अवस्था या अज्ञान और 
अचेतन दशा में रहता है, भर वह ( जीव ) अज्ञान या अज्ञान- 
जन्य अन्तःकरण को वासना से विशिष् अकेला ही है, और 
निज आत्मसाक्ष/त्कार के विना उन € अन्तःकरणों ) का नाश 
नहीं होता । इसी अज्ञान की उपाधि के खयाल से शास्त्रकार 
जीवात्मा को एक कद्दा करते हैं और पुरातन कह्दा करते हैं 

(२२४ ) ऐ श्वेतकेतु | जाग्नू, स्वप्न, सुषप्ति, इन तीनों 

अवस्थाओं का कारण जो सन्स्कार-रूप कम्म-वासना है, और 
सोच विचार रूप अन्त:करण का कारण जो संसखकार रूप 
ज्ञान-वासना है, उन समस्त वासनाओं की मूत् या असल यही 
अज्ञान है, और इस अज्ञान के नाश से जध उपयुक्त समस्त 
वासनाश्रों का नाश होता है, तब द्वी यद्द जीवात्मा मुक्त द्वोत 
या मोक्ष को प्राप्त द्योता है । 


(२२६ ) ऐ श्वेतकेतु | इस घरती सें जितने वृक्ष हैं, 
उन कृक्षों में जिसकी जड़ धरती से उखड़ जाती है, वही वृक्त 
नाश द्वो जाता है, शेष बृक्त नाश नहीं होते। इसी तरद्द इस 
माया या अज्ञान में जो अत्येक अन्तःकरण की वासनारूपी जद 
है, उसमें जिस अन्तःकरण की वासना-रूपी जड़ उखड़ जाती 
है, वही 'अन्तःकरण “जीवन मुक्त” नाम से अभिहवित होता है, 
शेप अन्तःकरण “जीव” नाम से वनन्‍्धन में पूवंबत्‌ रहते हैं। 
इस कारण एक की सुक्ति से सब की मुक्ति नही हो जाती। 
इसी कारण से वेराग्य वा त्याग और तप-जत दी जिज्ञासुओं 
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के लिये उचित है। इंस मार्ग के सिवाय दूसरा कोई उपाय 
ही नहीं है । 

€ २२७ ) हे भगवन्‌ ! अपने पहले अकेला जीवात्मा वर्णन 
किया, अब फिर कुछ जीव-मुक्त और कुछ जीव-बद्ध वर्णन 
किये; और अकेले जीव में कुछ मुक्त कुछ बद्ध, यह्द कठिन 
समस्या व विषय फिर विस्तार से समकाइये | मेरी समझ में 
भलीभांति नहीं आया | है 

(२२८ ) ऐ श्वेतकेतु ! इस अकेले जीव में कुछ मुक्त और 
कुछ बद्ध का भेद उसी प्रकार का है जेसा कि स्वप्न-काल में 
यह अकेला स्वप्न देखनेवाला, अज्ञान या निद्रा के कारण 
अनेक रूपों को धारण करके किसी आकृति और देह की 
दृष्टि से बन्ध को भ्राप्त होता हैं और किसी रूप की दृष्टि से मुक्त 
को प्राप्त दोता है; वेंसा ही यह अकेला जीवात्मा माया के 
विचित्र आवरण से अनेक रूपों और अन्तःकरणों को धारण 
करता हुआ किसी. रूप में मुक्त और भाग्यवान्‌, और किसी 
रूप में वद्ध और दुर्भाग्य होता हैं । और जिस प्रकार स्वप्न के 
दूर होने से फिर स्वप्त के बन्ध और मोक्ष उस स्वप्न के देखने- 
हार में प्राप्त नहीं होते, उछ्ती तरह इस आनन्द्रूप आत्मा के 
साक्षात्कार के पश्चात्‌ फिर बन्ध और मोक्ष दोनों उसमें प्राप्त 
नहीं होते, बरन्‌ दोनों से वह रहित द्वोता है | इस व्याख्यान से 
यह परिणाम निकलता है कि जीवों क्र जो पारस्परिक अन्तर 
आऔर जीवों का जो परमात्मा से अन्तर दिखाई देता है, यथार्थ में 
देखने मात्र के हे, असली नहीं, वास्तव में .यह जीवात्मा -ठीक 
त्रह्म ही हैं । 

(२२६ ) दे भगवन्‌ ! आपने जो समस्त तक्त्व और 
पदार्थों में परमात्मा का प्रवेश वर्णन किया है, यह सम्भव 


आत्मसाक्षात्कार की कसौटी १०७ 


 ; क्योंकि प्रवेश परिच्छित्र का ही होता है, और परमात्मा 
आपने अपरिच्छिन्न या अनन्त वर्णंन किया हें। इस आपत्ति 
का क्‍या उत्तर हे? 

(२३० ) ऐ पुत्र | परमात्मा का प्रवेश जो श्रुति ने तत्त्व 
ओर पदाथों में वशन किया है, वह प्रवेश शारीरिक नहीं 
बरन्‌ विद्यमान वा देखने मात्र प्रवेश है।हे प्रिय | जेसे सपे 
अपने विवर ( बिल ) में घुसता है, या पक्ती अपने वास-स्थान 
में प्रविष्ट होता है, ऐसे परमात्मा देंह या देहधारियों में प्रविष्ट 
नहीं हुव, वरन्‌ जिस प्रकार उपादान कारण अपने कार्यों 
में श्रविष्टठ होता है वैसे ही प्रविष्ट हुवा है | देखा, सुबर्ण जेसा 
खबर के भूषणों में अकट होता हैं और मिट्टी जेसे मिट्टी के 
बतनों में दिखाइ देती हे, और लोहा जेसे लोहे के शखज्तनों वा 
औज़ारों में प्रविष्ट होता है, वेसा द्वी परमात्मदेव तत्त्व और 
पदार्थों में प्रविष्ट हुआ है | 

2३१) ऐ श्वेतकेतु ! जेसा कि आकाश क्ज़ा, प्यात्ा 
ओऔर ग्रह में प्रथिष्ट होता है, बेसा ही परमात्मदेव प्रत्येक तत्त्व 
और पदाथ में प्रविष्ट हुवा हैं ;या जसा आन्ति के समय 
रज्जु सपंरूप में प्रविष्ट होती है, बसा ही परमात्मदेव 
नानारूप “ और उपाधियों में प्रविष्ट हुवा हैं; या जस्रा 
स्वप्न के देखनेवाला, स्वप्नावस्था में स्वप्न के श्रत्येक रूप 
में अविष्ट होता हे, वेसा ही परस त्मदेव सव नाम-रूपो में 
प्रविष्ट हुवा है । 

(२३२ ) ऐ श्वेतकेतु ! जेसे तुम घनसुपुप्ति में अपने 
शरीर' में सामान्य अवेश रखते हों और जाग्रत-काल में उसी 
शरीर में सामान्य प्रवेश के अतिरिक्त विशेष प्रवेश भी करते 
हो, इसी तरह परमात्मदेव समस्त तत्त्व और पदार्थों में 
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सासान्य प्रवेश करते हैं, और सनुष्य सें दुचारा प्रवेश अर्थान्‌ 
विशेष प्रवेश होता है । 

( प्रयोजन ) खाल्ती छठ सें जो आकाश की उपाधि हे, 
इस इष्टि से घट की उपाधि से परिच्छित्र आकाश संस्कृत 
में घटाकाश कहलाता हे, और फिर जब घट को पानी स 
भरा जाता हैं और आह्वाश का अतिविम्व घट के पानी में 
दिखाई देता है, चह्‌ प्रतिविस्व सहित घठाकाश के जलाकाश : 
कहलाता हैं। अतः आकाश का खाल्ीघट में अवेश, जो घटा- 
काश रूप से है, सामान्य प्रवेश है, और जो प्रतिविस्व॒के पश्चात्‌ 
जल सें जल्लाकाश-रूप से प्रबेश हे, विशेष प्रवेश हे । उसी तरह 
परमात्मा का तत्त्व व पदाथ और सलनुष्य देह से जो जो प्रवेश है 
वास्तव सें उपाधि सें प्रवेश हे और वह प्रवेश सामान्य हे, क्योंकि 
जेसा जड़ खनिज्ञ और वनस्पति बर्श में बह प्रविष्ट हैं, बेसा सलु॒ष्य 
की देह में भो प्रविष्ठ हे, किन्तु जल्वत्‌ अन्तःकरण और चुद्धि 
की असलियत रूप सलुष्य-शरीर में परसात्मा का प्रतिविस्ब 
पड़ता हैं, खनिज्व्गं और बनस्पतिवर्ग से नहीं पढ़ती | और 
“जिस तरह घट सें जत्ताकाश आकाश का विशेष श्रवेश है, उसी 
-तरह अन्तःकरण में परसात्सा का विशेष अवेश है | 
:, (२३३) ऐ श्वेतक्तु ! जिस तरह घटाकाश रूप से 
आकाश का प्रवेश सासान्‍्य है और जत्ाकाश रूप से आकाश 
का प्रवेश विशेष हैं; इसी तरह तत्त्व और पदार्थों में परमात्मा 
का प्रवेश सामान्य है और अन्तःकरण से विशिष्ट मनुष्य 
शरीर में प्रवेश विशेष हे ! 

( २३४ ) परमात्मा का प्रथम सासान्‍्य अवेश तत्त्व और 
पदार्थों की स्थिति निमित्त हे, और यह विशेष अवेश जयगत्‌ 
के पदार्थों की रचना और अ्रमिमान निमित्त हे, और इस 
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विशेष ग्रवेश का अन्तिम परिणाम आत्म-साक्षात्कवार य आत्म 
ज्ञान है। इसी कारण आत्म-साक्त'त्कार और प्मात्मझान की 
सम्भावना मनुष्य में ही निश्चित हुई है । 

( २३६ ) ऐ प्रिय ! मनुष्य-हूप में विशेष प्रवेश का गुप्त 
रहस्य अपना ही साज्षात्कार है, जेसा कि दर्पण पी बनावट 
से तात्पये मुखका देखना द्ोता है । और चूँकि दर्षण को 
बनावट में काछ आदि का पहले प्रस्तुत करना द्ोदा है 
ओर फिर उसमें दर्पण का टुकड़ा लगाकर हाथ में उठाया 
जाता है, जिससे उसमें रूप दिखाई दे ; इसी प्रकार परसात्मा ने 
तप््व और परमाणुवों को बनाया, और मनुष्य के अन्तःकरण 
को दपंणश-खर्ड क समान मनुष्य शरोर में सम्बन्धित करके 
अपना स्वरूप उसमें देखा। अतः तत्त्वों और परमाणुझ्रों में 
परमात्मा का पद्दला प्रवेश, दर्पण की चौखर के समान जो द्वाथ 
में घारण की जाती है, क्षगत की स्थिति निमित्त है; और दूसरा 
अवेश प्रतिविम्ध फे रूप में है, जो दर्षण सें आप दी उतर 
आता है । 

(२३६ ) जिस प्रकार चौखट आदि दर्पण की रक्षा के 
लिये तैयार द्वोते हैं, इसी तरद्द तत्त्व और परमार मनुष्य के 
अन्तःकरण के निमित्त परमात्मा ने तेयार किये हैं । ऐ श्वेतकेतु ! 
जिस प्रकार दपंण बनाने वाज्ना चौखटे की ल्रकड़ियों को पहले 
विचार कर काटता दे और मन में खयाल फरता है कि इस्र 
प्रकार की तरकीब में दपषण भलोी भॉति रद्द सकेगा ; उसी 
तरह परमात्मा मे जब सूच्ठम तत्त्वों को उत्पन्न किया, तो फिर 
उसमें दूसरे प्रवेश के निमित्त यह विचार किया कि अपने- 
अपने काम में नियत वा विशिष्ट जो यह आग, पानी, मिट्टी 
में तत्त्व हैं, उनमें प्रविष्ट हुआ मैं परमात्मा अत्येक बच्तु के नाम 
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और रूप को नियत करके प्रकट फरूँ। और यह तब ही दो 
सकता है कि जब उनको संयुक्त और समिश्रित करके एक 
उचित आकृति बनाऊँ । 

( २३८ ) ऐ. श्वेतकेतु ! जब परमात्मा ने उनका सम्मिभण 
और . मिल्राप चाहा, जिससे उचित सालुषी आकृति उतक्ष 
हो, उस समय प्रत्येक तत्त्व को नौ-नौ भाग पर विभक्त किया; 
और एक-एक € नवाँ ) भाग प्रत्येक का प्रत्येक में मिला दिया, 
इस प्रकार सात-घात भाग प्रत्येक तत्त्व के और दोन्दो 
भाग दूसरे तत्वों के उनमें: सम्मिलित हुए, और वजह 
सूच्म तत्त्व स्थूल तत्त्व हो गए, और इसी सम्मिश्रण, और 
संयोग को छान्दोग्य भ्र्‌ति में “जिदृतकरण” लिखा है। और फिर 
इन्हीं सम्मिश्रित तत्त्वों से संसार को उत्पन्न किया। 

(२३६ ) बुद्धिमान्‌ सलुष्य यदि ध्यान पूर्वक नाम रूप 
संसार को देखें, तो तत्त्वों का यह सम्मिश्रण और सम्मेलन 
प्रत्यक्ष भी हो सकता है। देखो अग्नि, सूये, चन्द्रमा और 
बिजल्ली उन में सात-सात भाग तो अग्नि तत्त्व के है 
और दो-दो भाग पानी और प्रथ्वी के हैं, क्योंकि जो 
लाली उन पदार्थों में दिखाई देती है बह वास्तव में अग्नि 
तत्त्व का साग है, और जो सफेद उनमें दिखाई देती है, बह 
वास्तव में एक भाग पानी तत्त्व का है, और जो स्याही 
यथा स्थूलता उनमें दिखाई देती है; वह एक भाग पृथ्षी 
त्तत्त्वका है। मर 

( १३६ ) इसी प्रकार भूमि व खनिज वर्ग तथा घनस्पति 
वर्ग में प्रथ्वी तत्त्व का खात्‌ अंश है, और पानी तथा अग्नि 
का एक-एक अंश दै । ऐसे दी नदी, दूध, छाँछ इत्यादि द्र॒व्यों 
में जल तत्त्व का सात अंश और शेष तत्त्वों का एक-एक अंश दे । 
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इसी कारण शास्त्रकार अग्नि, सू्ये, चाँद,,बिजली और स्वणे 
आदि पदार्थों को, जिनमें सात अंश अग्नि के हैँ, अग्नि जन्य 
बोला करते है । और धरती, खनिज, बनस्पति, और प्राणी, को 
जिनमें अधिक अंश प्रथित्री का है, पार्थिव ( प्रथिवी तत्त्व का ) 
वोला करते है । और नदी, दूध, मधु और पारा आदि 
पदार्थों को, जिन में जत्न तत्त्व बहुत है, द्रव्य या जल तत्त्व का 
कहा करते है | 

(२४१ ) ऐ श्वेतकेतु | यदि सूथ, चन्द्र, बिजली में 
से, जो अग्नि तत्त्व के. है, अग्नि, जतल्न, प्रथिवी को निकाल 
दिया जावे, तो इन तीन तत्त्वों के अतिरिक्त इन की कुछ 
असलियत नहीं 'रहती, वरन्‌ सिथ्या मात्र है। और वेसे 
ही यदि भूमि, खनिज, बनस्पति और प्राणी में से, जो प्रथ्वी 
तत्त्त उत्पत्ति हैं, तोनों तत्त्व प्रथक-प्रथक कर दिये जाय, 
तो इन की असलियत भी तुच्छ हैे। और बसे ही नदी, दूध, 
ओर छॉछ इत्यादि से भी, जो द्रव्य पदाथ हैँ, तीनों दत्त्व 
निकाल त्िये जावें, तो असत वा मिथ्या सात्र सिद्ध होते है। 
इसी कारण बुद्धिमान्‌ लोग तत्त्वों को ही सत्‌ जानते है। और 
अग्नि तत्त्व के सूये, चन्द्र आदि ; प्रथिवी तत्त्व के भूमि, खनिजञ्ञ 
आदि ; और द्रव्य ( जलन- तत्त्व के > नदी आदि ; यह सब्र असत्त्‌ 
या सत्चत्‌ हे, जिस प्रकार असत्‌ मसभगतृ*णा का जतल्न सतवेत्‌ 
होता है । और इसी असत्‌ या सतृबत्‌ को सस्कृत में मिथ्या 
बोला करते हैं । 

(२४२ ) जिस प्रकार साधारण विद्वानों के निकट यह 
प्रत्यक्ष संसार देखने मात्र को है, वास्तविक नहीं, बरन्‌ सत्‌ या 
वास्तविक वस्तु तत्त्व है ; उसी तरह उच्च कोटि के बिद्ठानों के 
निकट ठत्त्व भी देखने मात्र के ही है, वास्तविक नहीं, क्योंकि वह 
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भी पारस्परिको परिवर्तित होते रहने के कारण काये ही हैं, और 
उपादान-कारण उनका एक परमात्म ही खत या तत्त्व वस्तु 
है। इससे सिद्ध हुआ कि जो कुछ यह चर-अचर दिखाई देता 
है सगतृष्णा के समान देखने सत्र या मिथ्या ही दिखाई देता है, 
सत्‌ वही उपादान कारण वा अकेला परमात्मा है । और इस 
हेतु कि भासमान्‌ पदाथ ठीक असली वस्तु के ही अन्य रूप 
होते हैं, इसलिये यह सब परमात्मा ही हैं, अन्य नहीं | 

(२४३ ) जब मालूम हुआ कि परमात्मदेव के सिवा 
ओर कुछ उत्पन्न नहीं हुआ, वरन्‌ वही प्रत्येक विभूति और 
सहिमा में दिखाई देता है, और विभूति व महिमा 
( तत्त्व वस्तु ) से इतर नहीं होती, इसी कारण -यही शाख्रकारों 
के निकट निश्चित हुआ है कि जो व्यक्ति इस परमात्मा को 
जान लेता है, वद्दी वास्तव सें सबंज्ञ है, और जो इस परमात्मा 
को जहहीं जानता बल्कि एक-एक पढ़ा्थ की असलियत को 
प्रथक-प्रथक जाँच करता कुछ का कुछ मान लेता है, वद्द आन्त 
या विक्तिप्त है, परिडत या त्द्यज्ञानी नहीं। 


(२७४ ) ऐ श्वेतकेतु ! प्राचीन काल के आरम्भ में ब्राह्मण 
इस सत्‌ को जानकर महान्‌ आनन्द को प्राप्त हुए हैं, और 
अपने अनुभव और सात्तात्कार के बाद यह निश्चित कर चुके 
हैँ कि जो व्यक्ति उपादान को सत्‌ जानकर और काये को मिथ्या 
जानकर ठीक कारण ही उस्ते जानता है, वही वास्तव में 
सबज्ञ है; और भविष्य में भी इसी तरह कारण को सत््‌ 
जानकर काये को मिथ्या और ठीक कारणा-रूप ही जान 
लेगा, वही सर्वज्ञ होगा | और जो ब्यक्ति इस शेली से रहित' 
ऐसा दावा करता है कि मैं आँख बन्द करके कलकत्ता या 
' दक्खिन में जो हो रहा है, वही जानता हूँ, पर इस परमात्मा 
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को नहीं जानता, वह सबज्ञ नहीं वरन्‌ अलपज्ञ है, क्योंकि वह 
उतना ही, जो कल्नकत्ते में ओट में हो रहा है, ख़बर दे सकता है, 
सब से परिचित नहीं | और यह विशेषता जो उसके अन्तःकरण 
में है वह उसी तरह की है जेसा कि गन्ध सूघने वाले कुत्ते में 
एक विचित्र सू ने - की शक्ति पाई जाती है जिसके द्वारा वह 
अर शिकार को पहचान लेता है, अतः उस योगी और इस 
गन्धवाले कुत्ते में समान अवस्था वा अ्रेणी ही जान लेना । 

(२४५ ) ऐ श्वेतक्तु | यह कथन पूरे ऋषियों का खत्य है, 
असत्य नही । क्योंकि बह लोग इन तीनों तत्वों को, जो संसार 
का उपादान कारण है, भली भाँति जानते थे, और फिर इन 
तोन तक्त्वों का भी उपदान कारण जो एक्र परसात्मदेव है उसका 
भी उन्‍्हों ने भल्ती भाँति साक्षात्कार किया था। ऐसे विद्वान 
ज्ञानी लोगों को सारे संसार का साक्षात्कार होना कुछ भी 
कठिन नहीं | 

( प्रयोजन )--इस कथन का परिशाम यह निकलता है कि 
कुछ मूर्ख इस विचार में हे, कि ज्ञान वही होता है कि जो 
अहचश्य को मालूम कर ले। यह विचार उसका खयाली पुल्ावा 
वा मनमोदक मात्र है, क्योंकि योग की विधि से जो कुछ शक्ति 
इस प्रकार की हो जाती है, वह वास्तव में ज्ञान या साक्षात्कार 
नहीं, वरन्‌ वह एक आन्तरिक अनुभूति का ज्ञान वा बोध 
है, जो इश्वरीय विधान के विरुद्ध है, क्योकि उसमें सांसारिक 
ज्षगड़ा होता है न कि सांसारिक शान्ति । जिन लोगों पर अपष्टाड़- 
योग साधन करने के कारण यह आन्तरिक अनुभूति खुल गई 
हैं, वह वास्तव में लोगों के गुप्त सेद्‌ को जान लेने की शक्ति 
रखने के कारण रष्टि की अधोगती और सत्यानाशी का कारण 
हुए हैं, ऑर इसके अतिरिक्त फिर भी वह प्रत्येक वस्तु को 
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देख नहीं सकते । इसलिये तत्त्वविदों के निकट साक्षात्कार 
वही है कि जो सत्‌ वस्तु ( तत्त्व ) का साक्षात्कार हो जेसे कि 
ऋषि जी ने अपने अनुभव के दावे से सिद्ध कर दिखाया है । 

( प्रयोजन ) यहाँ तक ऋषिजी ने इस प्रत्यक्ष संसार 
( जाग्रत-जगत ) को ठीक तीन तत्त्व रूप ही सिद्ध किया है। 
अब भीतर के या मानसिक संसार को भी इन तीनों तत्त्वों का 
कार्य सिद्ध करते हैं, जिससे प्रमाणित हो कि प्रत्यक्ष वा मानसिक, 
अथवा जाभप्रत या स्वप्नसंसार सब ही तत्त्वों से उसन्न हुए हैं । 

(२४६ ) ऐ श्वेतकेतु | जितने संसार में प्राणी हैं, वह अन्न 
खाते और पानी पीते हैं। और यह स्पष्ट है कि यह अन्न और 
पानी इन्हीं तीन तत्त्वों से मिश्रित हैं जिनका ऊपर वर्णान हुआ 
है । अब जान लो कि जब अन्न जीवधारी खाते हैं और वह 
उनके पाकस्थल में जाता है, तो उसका पकना पहले पाकस्थल 
में और फिर यकृत में और फिर नस नाड़ियों में और फिर अंगों 
में होता है जिसका सविस्तर वर्णन चिकित्सा शास्त्र में मिलता है । 
यद्यपि इस बात की जांच कि वह चार प्रकार का पकना किस 
तरह होता है और भीतर में इससे क्या उत्पन्न होता है, वेद्यकशास्तर 
से सम्बन्धित है, तो भी जितना यहाँ पता लगाने योग्य है, वह यह 
है कि अन्न से जो तीनों ठत्त्वों का सम्मिश्रित आस है, तीन 
तत्त्व जठराग्नि के कारण प्रथक हो जाते हैं, बरन्‌ प्रत्येक तत्त्व 
के स्थूल व सूक्षतम तीन डुकड़े निकलते हैं । 

( २४७ ) आहार के अग्नि अंश में से जो पहिले तीन भाग 
निकलते हैं, उन में से जो सूक्मतर भाग अग्नि का है बह बोलने 
की शक्ति में बदल्न जाता है जिसको संस्कृत में वाकू इन्द्रिय 
बोलते हैं, और जो सूक्म भाग अग्नि का है बह पाचन शक्ति 
में बदुल जाता है जिस के कारण शरोर के भीवर पाचन द्वोता 


आत्मसाज्षात्कार की कसौटी ११५ 


है और शारीरिक स्थिति वनी रहती है, और इस पाचन शक्ति 
को संस्कृत में “जठराग्नि” कहते हैं | और स्थूल साग अग्नि 
का प्रचण्डग्नि जो देह फो तपाती है और देह के रोमों के 
राप्ते से निकल जाती है। इसी कारण से जब कभी रोमों का 
मुहवंद हो जाता है तो रोग उत्पन्न हो जाता है, और चिकि- 
व्सक उप्णुता के प्रयोग से रोमों को चौड़ा करता या फेल्ा देता 
है और स्वस्थता हो जाती है | 

( २४८ ) भूमि-तत्त्व का जो सूक्ष्मतर भाग है, डससे परि- 
वतंन-विधि द्वारा अन्तःकरण उत्पन्न होता है । और प्रुथिवी-तत्त्व 
के सूद्म भाग से बीये या मांस उत्पन्न होता है। और भूमि-तत्त्व 
के स्थूल भाग से विछा होता है जो आँतों के द्वारा बाहर 
निकल जाता है। 

(२४६ ) जल्न-तत्त्व का जो सूच्मतर अन्श है, उससे भाप 
की विधि-अनुसार आशध्यामिक, आधिभौतिक और आधि- 
देविक्र प्राण उत्पन्न होते हैं, जिसको संस्कृत में “प्राण” बोलते 
है। और जल-तत्त्व के सूच्रम अंश से वात, पित्त, कफ उत्पन्न होते 
है, जो वह भी भौत्तिक अंश से है। ओर जल्न-तत्त्व का स्थूल 
भाग वास्तव में फोक है जो मूत्राशय के मार्ग से बह कर 
निकल जाता है और इसी को सामान्य लोग मूत्र बोलते हैं । 

(२४० ) हे प्रिय ! जो ऋ"प जी ने यह दावा किया कि 
वाक्‌-इन्द्रिय अग्नि के सूक्ट्मतर अश से ह्स्न्न होती है, और प्राण 
जल-तत्त्व के सूक्मतर अश से उत्नन्न होते हैँ, और अन्तः:कऋरण 
प्थित्री के सूक्ष्मतर अंश से उत्पन्न होता है, तो श्वेतकेतु चौंक 
उठा और उसने आपत्ति कौ-- 

(२५१) है भगवन्‌ ! अनुभव से सिद्ध होता हैं कि जो 
काय होता है, चह अपने कारण की समानता पर ही होता है,... 
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यही संसार में हम देखते हैं, जेसे मिट्टी स्थूल है उससे जो 
क़ज़ा या घट बनता है, मिट्टी की तरह स्थूल ही होता है। और 
अन्न जो मिश्रित तत्त्वों का ग्रास है, अत्यन्त स्थून्न है, उसक 
गलने वा पकने से वाक्‌-इन्द्रिय और प्राण तथा अन्तःकरण का 
उत्पन्न होना यह पुद्धि-संगत नहीं । 

२४२ ) ऐ पुत्र ! स्थूज्न से सूच्षम की उत्पत्ति भी हम संसार 
में देखते हैं । देखी जब दही बिलोया जाता है, तो वह स्थूल 
दही इस प्रक्रिया से तीन भाग हो जाता है, अर्थात्‌ छांछ, 
फेन, मक्खन | और स्पष्ट है कि अकेला बही सिश्रित ( दही ) 
अत्यन्त स्थूल पदार्थ होता है, तो भी जब वह खूब बिलोया जाता 
है, तो वह स्थूल्न, सूक्म और सूक्ष्मतर अंशों में विभक्त हो जाता 
है, बंसे ही अन्न भी इन्द्रिय, प्राण और अन्तःकरण के रूप 
में बदल जाता है । 

( २४३ ) ऐ श्वेतकेतु'! जिस प्रकार दही बिलोया जाता हैं 
ओऔर उसका सूच्मतर अन्श, सकक्‍्खन झूबसे ऊपर तेर आता है, 
उसी तरह अज्न भी जब उदर ( आसाशय ) सें जठराग्नि के 
कारण पकत्ा और अद्ीभूत होता हैं, तो उससे सूच्मतर अंश 
बनिकलते हो इन्द्रिय, प्राण ओर अन्तःकरण के रूप में दिव्य लोक 
उत्पन्न होते है । 

( २४४ ) हे भगवन्‌ ! जो आपने कहा कि अग्नि के सूक्ष्मतर 
अंश से वाक्‌-इन्द्रिय उत्पन्न होती है; यह तो किसी कारण 
से मुझको भी सिद्ध होता हे, क्‍योंकि जब कफ़ या मास्ति- 
व्किक सल गले की र॒ग पर गिरता हें, तो बोलने में रुकाव 
( अटकाब ) उत्पन्न होता हैं और जब चिकित्सकगण कफ़ या 
मास्तिष्किक सत्ञ को दूर करते हे, तो निस्संदेह बोलने में 
निरोग अथवा स्वास्थ्य पूवक बोलना होता हैं और स्पष्ट 
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है कि तरलता के कारण अग्नि अवश्य द्वानि पाती है. इस , 
हेतु कि कफ की तरलता या मास्तिप्किक मत्ञ को तरलता 
से वाक इंद्रिय दूषित हो जाती है, इसलिय वाक्‌ इन्द्रिय अवश्य 
अग्नि-तक्त्व-जन्य पदाथ से है, किन्तु अन्य इन्द्रिय और अत्त;- 
करण किसी कारण से भी मुझ पर वास्तव से जल और गझत्तिका 
से सिद्ध नहीं होते । 

(२४४ ) ऋषि जी ने कहा-ऐ श्वेतकेतु | पंच ज्ञानेन्द्रिय, 
पेंच कमन्द्रिय, पंच भूत और एक सन और एक अन्तःकरण 
यह २७ का समुदाय चेतन से सम्मिलित हुआ मनुष्य 

लाता है। और चॉढ ही जिसका देवता हे, ऐसा जो अन्‍्तः- 
करण है. वही धनी है जिसमें ऐसा समस्त मानवी समुदाय 
भूतों से उत्पन्न होता है, जिसकी अधिक विवेचना चिकित्सा- 
शास्त्र में मिलती है| मैंन जो यहाँ संकेत किया है, वह रहस्य 
की भाँति उस महान शास्त्र की सूचना दी है, जिसका विस्तार 
पृ्वेक वर्णन यहाँ कठिन है । 

२५६ ) यद्यपि इस विपय की विस्तार पूबक व्याख्या 
ओऔर विवेचना तक-योग्य है, तो थी बीच में अति संक्षेप से 
यहां इतना मैं वशन करता हूँ कि यदि मनुष्य भोजन न करे, 
तो प्रति दिन एक कला ( अंग ) इन रत्रह कलाओं में से नष्ट 


शपथ. ढ॥| 


हो जाती है जिससे अन्त में अठारह दिन मे भूखा मनुष्य भर जाता 
है, सत्रहवें दिन तक कुछ न कुछ अश जावन ( प्राण ) का 
शेप रहता है | यदि १६ दिन के त्रत क पश्चात्‌ फिर आहार 
देवें, तो सौलदवे दिन में फिर ये म्॒तप्राय कत्नाएँ जीवित हो 
जाती है । इस लिये शास््रकारों ने पुरुष के पोढ्श कला अर्थात्‌ 
सोलह अंग जीवन. के नियत किए है । 

( २५७ ) ऐ श्वेतकेतु ! यह नियम जो मैंने वर्णन किया 
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सम प्रकृति वा निरोगी मनुष्य का वर्शान किया है, जो व्यक्ति 
दुबेल वा शक्ति-जीर् है, वह इस से कम दिनों में ही भूखा मर 
जाता है । और जो बलिए् प्रकृति तथा शरीर से बलवान है, वह 
अधिक समय तक भूखा रहने से भी जीवित रद्द सकता है। और 
यह प्राण बिना जल के रात दिन तक भी कठिनता से रह 
सकता है | और चूँकि तुम स्वयम्‌ वेच्व हो और तुम्हारी शारी- 
रिक इन्द्रियाँ सम प्रकृति वा निरोग है, यदि तुम को परीक्षा 
करना है, तो तुम पानी तो प्रति दिन इच्छाजुसार पियो किन्तु 
ओजन पन्द्रहद दिन तक न करो, इस में सोलहवें दिन तक जीवन 
या प्राण तो तुम्हारे रह जाँयगे, शेष इन्द्रियाँ और सब कलाएँ 
दूर हो जायँंगी । उस समय तुम पर भली भाँति प्रमाणित हो 
जायगा कि यह सब शरीर और शारीरिकता तथा जाग्नत-स्वप्न 
सब के सब तत्त्वों से ही उत्पन्न हैं । 

(२५८ ) ऐ प्यारो ! श्वेतकेतु ने पिता के आदेशानुसार 
परीक्षा के लिए पन्द्रह दिन तक ब्रत धारण कर लिया, अर्थात्‌ 
पानी तो पिया किन्तु अन्न नहीं खाया, सोलहवें दिन में मूर्छा 
सी अवस्था में होगई, किन्तु प्रण का रंच ( कुछ अंश ) शेष 
था, उस समय अरुणी ऋषि ने उसके अति निकट खड़े होकर 
घुकार-पुकार प्रश्न किया कि ऐ पुत्र | जो आपने ऋक,'यजु, साम, 
अथव वेद गुरु से सीखे हैँ, उनका उच्चारण करो और मुमको 


बतल्नाओ | श्वेतकेतु पिता के शब्द को कुछ न कुछ सुनता तो | 


था, किन्तु वह वेदों का उच्चारण और वर्णन नहीं कर सभहृता था । 
इसी तरह कई बार आग्रह के साथ पिता ने प्रश्न किया, 
पर वह कुछ उत्तर नहीं देता था ।* 

(२५६ ) फिर ऋषि जी ने आज्ञा दी कि थोड़ा-थोड़ा और 
हलका भोजन प्रति दिन उम्च को दो। अतः उस समय के 
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चिकित्सा-नियम के अनुसार प्रति दिन हल्का-हल्‍्का भोजन जो 
लचित था, सब दिया गया। पन्द्रह दिन में फिर वह रवस्थ 
हो गया । उस समय पिता के पास गया और निवेदन . किया कि 
है पिता जी ! मुकको परीक्षा से प्रमाणित हो गया कि जो इन्द्रिय 
और अन्तःकरण रूप, अंग, दिव्य, सष्टि वा स्वप्नावस्था की वस्तुएँ 
मुम में थी, आहार-त्याग से नष्ट-अष्ट हो गई थी और फिर भोजन 
मिलने से जीवित बव॑ स्वस्थ हो गई है, क्योंकि आप्त शिक्षा का 
अथ और तात्पय उस समय मैं न उच्चारण कर सकता था और 
न वर्णन कर सकता था | और अब में फिर उनका उच्चारण और 
वर्णन कर सकता हूँ । इस से सिद्ध है कि मनुष्य शरीर जो 
जाग्रत अवस्था का अंग है और कम्मन्द्रिय ज्ञानेन्द्रिय तथा 
अन्तःकरण जो स्वप्रावस्था का अंग है, यह सव॒ के सब त्तत्त्वों 
वा अन्न से उत्पन्न हुए है 

( २६० ) ऋषिजीने कहा-ऐ, पुत्र ! जेसे महान प्रज्व- 
लित अग्नि-कुग्ड बड़ो-बड़ी लकड़ियों को भी. जला देता है, 
वैसे ही प्राकृति अंग भी समप्रकृति व स्वस्थाबस्था में 
सब प्राकृतिक कर्मों को भली भाँति करते हैं । और जिस 
प्रकार लकड़ियों के निकाल लेने से जब अग्नि कुण्ड चुझाया 
जाता है और तनिकसा अंगारा उसमें शेष रख लिया जाता है 
तो फिर वह अंगारा बड़ी-बड़ी लकड़ियों को नहीं जलाता; 
इस प्रकार जब आहार त्याग से प्राकृतिक अंग जो वास्वव में 
अन्तःकरण के प्रकाश वा अंश हैं, दूर हो जाते है, केवल रंचक 
प्राण तनिक सा रह जाता है, कोई ग्राकृति कर्म ठीक तौर पर 
नहीं होता | 

(२६१ ) फिर क्योंकि जेसा तनिक से अंगारे में नम २ घास 
डाल कर उसको फिर फूक कर ग्रज्वलित किया जाता है 
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ओर उचित तथा नम टुकड़े लकड़ी के डाल कर उसको ख़ब 
दुग्ध किया जाता हे, वेसाही उस रंचक ग्राण में जब नर्म-नर्म 
ओऔर थोड़ा-थोड़ा अन्न दिया जाता है, तो फिर यह सब कर्म- 
न्द्रिय और ज्ञानेन्द्रिय उत्पन्न वा प्रज्वलित हो जाते हैं और प्राक्ृ- 
तिक कर्म स्व॒स्थता के साथ होने लग जाते है । 

( २६२ ) ऐ श्वेतकेतु ! जिस प्रकार अग्नि-कुण्ड की अग्नि 
का कारण लकड़ियाँ या जलने जलाने वाले पदाथ ही तत्त्व- 
बित्‌ निश्चय करते हैं, इसी तरह अन्तःकरण और इन्द्रियों का 
कारण भी वास्तव में तत्व व भौतिक पदाथ ही हैं, गर्भाशय 
में बीये का परिपाक होकर सन्नह दिन में एक कला के बाद 
दूसरी कल्ना जीवन अवस्था में हो जाती है, और फिर रक्त,माता 
के श्राव से आहार करता हुआ वह नौ मास तक सम्पूर्ण अंगों 
ओर इन्द्रियों के साथ गर्म से निकल आता है, और फिर माता 
के दुग्ध और अज्नों से परिपालित होता उक्त अत्यंगों की शक्ति 
पाता युवा हो जाता है । फिर इससे ज्ञात हुआ कि सब सालुषी 
अंग चाहे जाग्रतावस्था के हों चाहे स्वप्नावस्था के हों सब के सब 
तत्त्वों की सूक््मता और स्थूल्षता से दी उत्पन्न हुए हैं । 

(२६३ ) ऐ श्वेतकेतु | जब तुस पर अनुभव और युक्तियों 
से भली आँति -सिद्ध हो चुक्रा है कि मनुष्य की असलियत 
वा बनावट में जाग्रत और स्वप्न की अवस्थाएँ तत्त्वों से ही उत्पन्न 
है, सनातन नहीं ; इसी तरह स्थालीपुल्लाकन्यायेन जान लेना 
चाहिए कि संसार में जाग्रतू-स्वप्न व लोक-परलोक व मनुष्य 
व देवता सब के सब भूतों से ही उत्पन्न हुए हें, सनातन नहीं 
है, और चूंकि भूत भी परिवतनशील और विकारवान हैं, 
इसलिये वे भी उत्पन्न ओर कार्य रूप है, उनका उपादान कारण 

कमेवाद्वितीयम ब्रह्म है, जिसे हम लोग परमात्मा और सूफी 
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लोग ज़ाते-मुतलक कहते हैं, वही सत और सनातन है, और 
उसी अद्वेतस्त्ररूप में पहले भूत और फिर भौतिक पदाथे क्‍या 
पारत्ञोकिक क्‍या लोकिक, कया जाग्रत क्‍या स्वप्त, सत्र क 
सच उत्पन्न हुए काय है, और उससे तद्गप हे, भिन्न नहीं । 

( प्रयोजन ) यहाँ तक ऋपषिजी ने ज्ञॉकिक वा आधि- 
भोतिक विधान से समत्त संसार का एक मात्र उपादान 
कारण अकेला परमात्मा वशुन किया, अब उसी परमात्मा 
को आध्यात्मिक नियम से एक मात्र उपादान वर्णन 
करते है । 

( प्रयोजन ) ज्ञानियों के निकट परमात्मा का दर्शन दो 
प्रकार का है, एक लौंकिक वा आधिभौतिक दर्शन है और 
दूसरा आध्यात्मिक दशन है। संसार सें परमात्मा का दशन 
जैसा फि ऋषिजी ने ऊपर कराया है, सावरण दुशन कहलाता 
है, और अध्यात्म व अन्तःकरणों में जो निज्ञ स्वरूप का दुशन है 
वह वास्तव में निरावरण दर्शन. है। इसलिये अब ऋपिजी 
परमात्मा का सावरण दशन कराकर निरावरण दशन अथांतू 
निज स्वरूप का साक्षात्कार कराते हैं | 

( प्रयोजन ) अध्यात्म-दर्शन में परसात्सा की समीपता व 
अभेदता, जो मनुष्य से है, सिद्ध की जाती है। और परमात्मा 
की यह समीपता व अभेदता ब्रह्मझानियों ने तीन प्रकार की 
विधान की है | पहिली प्रकार की समीपता व अभेद्ता प्रति- 
चिम्बिक्त है, दूसरी प्रकार की समीपता व अभेद्ता परम उत्कृष्ट 
है, और तीसरी प्रकार की संमीपता व अभेद्ता निजी है । प्रति- 
विम्व॒ को विम्ध से जो समीपता व तुलना है वह प्रतिबिस्बिक 
समीपता व अभेदता कहलाती है, और जो तुलना व समी- 
पता आधार को आधेय से है बह परम उत्क्ट समीपता कहलाती 
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है। और जो समीपता व अभेदता आवरण तथा छपाधि के 
दूर होने के बाद होती है, वह निज्नी वा आत्मिक समीपता व 
अभेदता होती है।जेसे क़जा और कमरे की उपाधि से 
आकाश में जो देखने मात्र भेद होता है और उस क़ज़ा व कमरे 
गी उपाधि के दूर होने के बाद आकाश में जो एकता वा असे- 
दता सिद्ध होती है वह निजी वा आत्मिक समीपता और 
अमभेदता कहलाती है। अब पहिले प्रतिबिम्बिक समीपता को 
सिद्ध किया जाता है । 

(२६४ ) ऐ श्वेतकेतु | यह उपादान कारण समस्त संसार 
का परमात्मा है, वास्तव में प्रत्यक्ष है और प्रत्येक रूप में 
उसी तरह प्रकाशमान है जिस प्रकार काये में उपादानकारण 
प्रकाशमान होता है । अब तुम भ्रत्येक वस्तु को देखते हुए क्‍या 
उसका प्रकाश प्रत्येक वस्तु में नही देखते हो ? वरन्‌ देखते हो, 
किन्तु इस दर्शन में अभी तक तुम को वह आनन्द, जो ब्रह्मज्ञा- 
नियों को होता है, नहीं हुआ क्योंकि अभी तक उसका 
साक्षात्कार वस्तु परिच्छेद के रूप सें हुआ है । 

२६४ ) इस दशन का उदाहरण ऐसपता है जसे किसी का 
असपात्र अपना मुख चादर में ढाँप कर सस्मुख आया हो, और 
साथ ही प्रेमी को इसके अतिरिक्त बिच्छू और पिस्सू काटते हों 
तो स्पष्ट हें कि ऐसी दशा में ऐसे श्रेसपात्र के दशंन से प्रेमी को 
कुछ भी आनन्द नहीं होता | 

( २६६ ) चू कि परसात्सदेव उपयु क्त अन्वेषण से प्रत्येक 
रूप के वेष वा उपाधि में छुपा हुआ तुम्हारे सम्मुख प्रकाश 
मान है, और रूपों का नानत्व बिच्छू और पिस्सू के समान 
है, क्योंकि ज्ञानियों के निकट नानत्व ही वास्तव में दुख-शोक का 
कास्ण है, एकता वास्तव में सुख और आनन्द है। इस नानत्व 
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में एकत्व को देखते हुए भी ज्ञानवान्‌ पूर्णानन्‍द्‌ नहीं पाता, वरन 

पूर्शानन्द तभी होता है जब नाना रूपता नष्ट होकर निरांवरण 
साक्षात्कार परमात्मा का करता है | अतः अभी तक हमने 
तुमको वह निरावरण दर्शन नही कराया। 

(२६७ ) श्वेतकेतु ने निवेदन किया--पूज्य पिताजी ! मैं 
आपका प्रिय पुत्र और शिष्य हूं, कृपा कर मुज्ञकों परमात्मा 
का निरावरण साक्षात्कार भी कराइए, जिससे मैं उस अवि- 
नाशी निजानन्द को प्राप्त करूँ। में आपका ऋकृतज्ञ हू | और 
विनती करता हूँ । मेरी इस दीन विनय पर ध्यान दीजिये । 

( २६८ ) ऋषिजी ने कहा ऐ श्वेतकेतु ! अभी तक तुमको 
यह सिद्ध हुआ हे कि वह परमात्मदेव उपादान कारण या 
भूतों का मूल कारण है । और इस देतु कि बह भूतों तथा भौतिक 
पदार्थो' के अज्ञानावरण में छिपा हुआ हे तत्त्व वेताओं के निकट 
तमोमय वा जड़ दिखाई देता ह; इसी कारण तत्त्ववेता-पुरुष उस 
मूल कारण को तमोमय, जड़स्वरूप वा छज्ञानात्मा कहते हे, 
किन्तु वह तमोमय वा अन्धकार रूप नहीं वरन ठोक ज्योति 
स्वरूप 

( २६६ ) श्रतिभमगवती उसको तस्रोमय वा जड़ नहीं कहती, 
चरन उसमें जड़ता जो रूपों के वेप वा आवरण में सिद्ध होती है 
वह उसी तरह आरोपित और दीन है जिस तरह वस्तुओं की 
आक्ृतियाँ उसमें आरोपित और दीन हैं। अपने स्वरूप में तो 

सत्‌ स्वरूप और चित्स्वरूप है | इसका प्रमाण जिस प्रक्नर 
श्रति द्वारा हम ज्ञानी पुरुषों को हुआ है वह निधान अब हम 
वर्णन करते है । 

(२७० ) हमने ऊपर मनुष्य के भीतर अन्त;।करण की अस 
लियत वा बनावट को वतल्ाया है कि वह भी एक विचित्र वस्तु 
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तत्त्वों के सूच्मांश से बीय और अन्न छ्वारा उत्तन्न हुई है, और जिस 
प्रकार -खमस्त भूतों और भौतिक पदार्थों का उपादान कारण , 
और अधिष्ठान वही एक परसात्मा है, उसी तरह इस मलुष्य 
के अन्तःकरण का भी वास्तव में वही अकेला परमात्मा उपादान 
ओऔर अधिष्ठान है । और जिस तरह वह समस्त प्रत्यक्ष पदार्थों 
में उपादात कारण की भाँति श्रविष्ट है, उसी तरह वह मनुष्य 
के अन्तःकरण में भी कारण और काय की अवस्था से ग्रविष्ट है । 
किन्तु यह अन्तःकरण सम्रस्त दृश्य पदार्थों की अपेक्षा स्वच्छ 
ओर निर्मल दपंणवत्‌ है और उसी परमात्मा का अ्रतिब्रिम्ब ग्रहण 
करने योग्य भी है कि जिसमें यह ( अन्तःकरण ) स्वयं काय रूप 
से स्थित है। इस हेतु यह अन्तःकरण अन्य दृश्य पदार्थों की अपेक्षा 
निर्मल और प्रत्येक, वस्तु तथा परमात्मा का प्रतिबिम्ब ग्रहण करने 
योग्य है, उपमें अन्य वच्तुओं के अतिरिक्त परमात्मा का भी 
प्रतिबिम्ब पड़ता है, इसी कारण बह ज्योतियों की ज्योति 
हो रहा है। और इस अन्तःकरण रूपी दपेण में परमात्मा का 
स्पष्ठिऊरण तथा प्रतिबिम्ब उसी प्रकार है जिस प्रकार 
कि एक स्फटिक मणि का टुकड़ा एक गुलाब के फूल पर छरा 
हो और वह लाल फूल उस स्फटिक मणि के टुकड़े में प्रति- 
ब्रिम्बित होकर प्रत्यक्ष दिखालाई देता हो | ह 

(२७१ 2 जब मालूम हुआ कि अन्तःकरण रूपी दपंण में 
वह परमात्मा अतिबिम्ब रूप प्रकट हुआ है तो यहाँ उसका 
साज्षात्कार निरावरण होता है, क्योंकि अन्तःकरण रूपी दर्पण 
में वह किसी अज्ञान रूपी आकृति की डपाधि के बिना अपने 
शुद्ध स्वरूप में जो ज्ञान स्वरूप है प्रकट हुआ है। इसी कारण 
इस पुन: प्रवेश को श्रुति भगवती ने जीव रूप से वर्शन किया है। 

(५ २७२ ) यद्यपि वह चित्‌ स्वरूप परमात्मा बुद्धिमानों को 
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अन्त:करण के गुण सा ( जड़ ) सिद्ध हुआ है, किन्तु वह वास्तव 
में अन्तःकरण का गुण या विशेषण अथवा आधेय नहीं, क्‍योंकि 
वह वास्तव में अन्तःकरण का अधिष्ठान और उपादान है, और 
अधिष्टान अपने काय का गुण वा आधेय नहीं होता। बुद्धिमानों 
को यह भ्रम उसी प्रकार का हुआ है, जेसा कि रफटिकमणि और 
गुलाब पुष्प के उदाहरण में किसी को अम हो कि यह ताली 
स्फटिक मणि का गुण है, यद्यपि वह लाली स्फटिकमणि का 
गुण नहीं, भ्रत्युत वह गुलाब पुष्प का निजी गुण है, जो 
स्‍्फटिक टुकड़े का आधार है। इसी तरह अन्तःकरण में ज्ञान 
( चित्‌ ) का प्रकाश सिद्ध और रपष्ट है, वह वास्तव में अन्तःकरण 
का गुण नहीं श्रत्युत उस परमात्मा का ह्वी निजी गुण है जो कि 
अन्त:करण का अधिष्ठान और उपादान कारण है। और वह 
उसमें उसी प्रकार से प्रतिविम्ध्रित और प्रतिभात हो रहा है जिस 
अकार स्फटिक-खंड में लाल पुष्प प्रतिविम्वित और प्रतिभात है । 
(२७३ ) ऐ श्वेत्तकेतु | पदार्थों के रूपों में जो पदार्थों का 
उपाद्न कारण अर्थात्‌ अद्धेत तत्त्व तुमको बतलाया था वह 
अज्ञानावरण रूप पदार्थों की आकृति में तमोमयी जड़ता के 
कारण जड़ सा दिखाई देता है, और यहाँ अन्तःकरण रूपी दपण 
में वही अद्वेत ब्रह्म ठीक चित्‌ स्वरूप और ज्योतियों की ज्योति 
दिखाई देता है । अतः तमोमयीं जड़ता और उसमें निजी विशेषश 
नहीं अपितु आधेय रूप, अधीन और आरोपित है, यदि वह 
जड़ता उसकी निजी होती तो अन्तःकरण रूपी दर्पण 
में भी वह जड़ ही प्रतिबिम्बित होता, क्योंकि हबशी 
के बच्चे का रूप दपरण में कुछ लाल नहीं दो जाता अपितु काला 
ही दिखाई देता है। और इस हेतु कि वह जगत का उपादान 
कारण तथा अह्ैत स्वरूप परमात्मदेव तमरूप जड़ता 
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से रहित वरन्‌ चित्‌ स्वरूप और. ज्योतियों की ज्योति है, अत- 
एब अन्तःकरण रूप दर्पण में ज्योतियों की ज्योति और चित्‌ 
स्वरूप दिखाई देता है। अतः तत्ववेत्ताओं का यह कथन, कि 
भूतों का उपादान कारण जड़स्वरूप है, मिथ्या है, प्रत्युत 
भूतों का मूल कारण चित्त्‌ स्त्ररूप, प्रकाश स्वरूप और सत्त्‌ 
स्वरूप है, जेसा कि उसका साक्षात्कार अन्तःकरण रूपी दर्पण 
में होता है। 

(२७४ ) प्रत्यक्ष भूतों और भौतिक पदार्थों में जो वह 
जड़ सा दिखाई देता है, उसी प्रकार का रहस्य है जेसा कि 
रूमी ( सुन्दर ) बच्चा काली चादर ओढ़कर दिखाई दे | इससे 
स्पष्ट है कि इस श्यास आवरण के कारण रूमी वच्चा हवशी बच्चे 
की तरह श्याम वर्ण नहीं हो जाता | और यह बात उसी पर स्पष्ट 
होती है कि जिसने रूमी बच्चे को आवारण रहित अरुण वर्ण 
(लाल मुख ) देखा हो, किन्तु जिसने उप्तफों निरावरण देखा 
ही नहीं वह निस्संदेह उसको हवशी वच्चा समज्ञ लेगा। वेचारा 
तर्क-शाखी या विज्ञान जो निराबरण सक्षात्कार से रहित है, 
संदेव उसको श्मामवरण, जड़ रूप तमोमय, भौतिक रूपों में 
देखता है, और इस अक्कार परस तत्त्व ( परमात्मा ) को जड़ 
रूप होने का अ्रम करता है । 

| (२७४ ) हम ज्ञानी पुरुष, जो उसको अन्तःकरण रूपी 
दुपण में विना तमरूप आवरण के निरावरंण दशा में अनुभव 
करते हैं, उसको चित्‌ स्वरूप प्रकाश स्वरूप और सत्‌ सरवरूप 
जानते है ।ओऔर यही वास्तव्र में परमात्मा हैं।इससे आगे 
दूसरी कोई वस्तु नहीं | 
« (२७६ ) ऐ श्वेतकेतु ! तुम अपने अन्तःकरण में उसको देखो 
कि वह चित के रूप में श्रकट हुआ है, अज्ञान रूप तम और 
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भौतिक रूप से वद्द नितान्त रहित है। और यही चित्‌ स्वरूप बाहर 
के तमोमय जड़रूप में रूपवान्‌ हुआ सत्‌ रूप दिखाई देता है । 
अतः चित्‌ और सत्त्‌ दोनों वास्तव में एक वस्तु है। जिन तस्त्व 
ज्ञानी पुरुषों ने सत्‌ू और चित्‌ में अन्तर किया है उनको चित 
ओर सत्‌ की असलियत से वास्तव सें परिचय नहीं, वरन वह 
भूल में हैं, और उनकी वह भूल अज्ञान और रूपों के आवरण 
के कारण हुई है, जेसा कि सूय अहण के समय चंद्रमा के आवरण 
के कारण सूर्य का कुछ भाग सर्व साधारण को काला दिखाई 
देता है जिससे सूयें बिम्ब तमोमय ओर प्रकाशमय दिखाई 
देता है । 

( २७७ ) ऐ श्वेतकेतु ! वह चित्‌ स्वरूप है और सत्त्‌ में चित्त 
है, यह ठीक है। जहाँ श्रतियों में सत्‌ पढ़ा हैं वद्दों चित्‌ ही 
जानना, और जहाँ श्रुतियों में पहले चित्त्‌ पढ़ा है, वहाँ सत्तू 
ही जानना, वरन्‌ सत्‌ और चित्‌ के नास और शब्द दोनों युक्ति 
वा दल्लील के लिए स्पष्ट किए गये हैं, वास्तव में जो तुमको 
अन्त:करण रूपी दपंण में वस्तुमात्र दिखाई देती है, वही बस्तु 
इन शब्दों के लक्ष्याथ है, और यद्दी वस्तु सत्‌ या परमात्मा है, 
किन्तु उसमें अविद्यावरण के कारण जिसको असत्‌ की भ्रान्तिहोती 
है, उसके अ्रम निवारण के लिये इसी वस्तु को दम खत्‌ नाम से 
बोला करते है। ओर जिसको उसमें जए़ता वा अचेतनता का 
अमर होता है उसके अवध निवारणार्थ दम उसे चित्‌ नाम से 
बोला करते हैं।ओऔर जिसको उसी वस्तु में अपने आप से 
भिन्नता का भ्रप्त होता है, उसके अम-निवारण के लिये हम 
इसी वस्तु को आत्मा नाम से बोला करते हैं, अतः सतू, चित्‌, 
आनन्द, आत्मा यह शब्द तो भिन्न-भिन्न हैं, अथे एक यही वस्तु 
है जो तुमकी अन्तःकरण रूपी दर्पण में दिखाई देती है। 


( २७८) ऐ श्वेतक्तु ! वास्तव से यह अन्तःकरण समस्त 
सुट्टे छा अन्तिस फत्त है । जिस तरह ब्ृत्ष, जो चीज़ से सिल्‍- 
लता है, तता, पत्ती, ऋँटा, फत्त और शा इत्यादि विविध 
हों में उत्पन्न होता हैं और सच के बाद, जो फन्त निकत्नता 
है उसमें वही चीज़, जो समस्त दक्ष का कारण है, फिर सिर 
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है; इसो दरह परसपत्म देव रूपी अकेले बीज से यह 
संसार-ह्पी दक्ष निकन्ना हे, और भूत व भौतिक्त पदाथे 
अआयबा लीकेछ पारतलों केक संसार ( तना शझाखों 

उत्यन्न होता है. सालों दे 
खंद्धार ऊग्ा जृजक्ष का फन्त 
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(२७६ ) ऐ श्वेतकेतु |! यह अन्तःकरण वस विचित्न वस्तु 
उत्पन्न हुआ है, यद्यपि वह पूर्णोक्त कथन से सिद्ध होता है कवि यह 
समस्त उत्पत्ति का अन्तिम फन्न यासत्र से पीछे की रचता है 
केन्तु विचार कर देखिए तो चह्दी अन्तःक्तरण समस्त संसार 
का निक्लास या उपादान है, और भूत्र व्‌ भौतिक्न पद्माथं सच 
के सब इसी के विज्ञास हैं, क्ष्योंछि इस अन्त:करण के हुए यह 
सानत्त्व विद्यमान होती है | यदि यबद् अन्त:क्रण न होता, तो 
यह लानात्त्व अर्थात्‌ यूत और भौतिक पदाथ सी विद्यःसान 
सेंदहांत। इस कारण यह अन्तः:क्रण हां वच्तत से संसार का 
आरस्म और उपादान कारण है, इसले इतर दूसरा नहीं । 

( *८० ) ऐ श्वेतह्षतु ! जो वस्तु स्पष्ठ वा विद्यमान नहीं 
होती इसक्नो तत्त्ववेत्ता लोग प्रत्यज्ञ हीं वहीं कहा करते, जसे 
खबाल करो कि चहुत उस्ठुँ सागर में हैं जिनका .पता तक्क नहीं, 
और उनको कोई भी प्रत्यक्ष नहीं कऋइता। जो दइस्तु विद्यमान 
या व्यक्त होती है वही वास्तव में अत्यक्ष कइलाती है। इसले 


हटा 
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सिद्ध हुआ कि प्रत्यज्षता की असलियत वास्तव में व्यक्त होना 
या विद्यमान होना है । और यह विद्यमान होना विना अंन्तःकरण 
के असम्भव है, क्योंकि घनसुषुप्ति में यद्यपि बस्तुएँ होती हैं 
किन्तु, अन्त:ःकरण नहीं होता, इसी कारण वस्तुएँ सृष्ट नहीं 
होती, किन्तु जब जाप्मत-काल में अन्तः:करण इन्द्रियों के रूप 
में तरंगायित होता है, समस्त वस्तुएँ विद्यमान होती हैं, इससे सिद्ध 
होता है कि अन्त:करण वास्तव में प्रत्यक्ष संसार का आरस्म 
व्‌ उपादान कारण है, और यह विद्यमानता ही वास्तव 
में संसार है, विद्यमानता के अतिरिक्त प्रत्यक्ष पदाथ .कुछ अख- 
लियत नहीं रखते । 

( २८१ ) असलियत की दृष्टि से यह सिद्ध हुआ है कि अन्तः 
करण ही परमाकदेव में तरंगायित होता प्रत्यक्ष पदार्थों के 
रुप में विद्यमान वा व्यक्तिमान होता है, और वही अद्वितीय स्वरूप 
परमात्मा उस अन्तःकरण में केन्द्रित हुआ अन्तःकरण के द्वारा 
उस विद्यमान वा व्यक्तिमान को देखता है, अत: संसार की अस- 
लियत परमात्म स्वरूप में अन्तःकरण के विचार से दृष्टिरेव 
सृष्टि है, वाह्य में सृष्टि नहीं | संस्क्रत में इसको दृप्टि-सृष्टिवाद्‌ 
बोला करते हैं । 

(२८२ ) ऐ श्वेतकेतु | हम तुम पर भलत्नी-भाँति सिद्ध कर 
चुके हैं कि काय्ये ही उपादानकारण होता है, और उपादान 
कारण अकेला सत्‌ रूप परमात्मा है, उसमें जो यह चराचर 
जगतू प्रकट वा विद्यमान होता है, उससे कुछ अधिक वस्तु 
उसमें पेदा नहीं हो गई, प्रत्युत यह अन्तःकरण ही उस परमात्मा 
स्वरूप में नाम रूप की कल्पनाएँ करता है, और वही कल्पित 
रूप, शुद्ध परसात्मदेव में, संसार के रूप में विद्यमान होते 
हैं, और वह परमात्मदेव ह्टी इस व्यक्त रुष्टि को देखता है। 


ञ 
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(२८३ ) ऐ श्वेतकेतु ! यह रहस्य उसी प्रकार का हे 
जैसा कि स्वप्नावस्था में स्वप्न-जगत दिखाई देता है। देखो 
वष्न में यह अन्तःकरण ही साक्षी आत्मा में नाना नामरूप 
कल्पना करता हैं। और इसी तरह वह अन्दःकरण संसार 
रूप दिखाई देता है जेसा कि अब भी अन्तःकरण संसार रूप 
होकर जाप्रत में दिखाई देता हे अतः जिस प्रकार वह स्वप्न- 
संसार केवल काव्पनिक और मनोसात्र है, उसी ठरह यह 
जाभ्रत-संसार भी केवल काल्पनिक और मनोमात्र हे | | 

(२८४ ) हे भगवन्‌ ! यह जाग्रत-संसार स्वप्न-जगत की 
तरह काल्पनिक नहीं हो सकता, क्योंकि स्वप्न-जगत दृष्ठि 
पर्यन्त विद्यमान होता है । जब दृष्टि नहीं होती, तो फिर बह 
स्थिर नहीं रहता, और एव्मेब फिर दूसरी दृष्ठि में वह नवीन 
रूप में प्रकट होता है, और यह जापञ्मत-संसार उसके विरुद्ध 
दृष्टि के पश्चात्‌ शेष रहता है, और प्रत्येक जाम्मत में नूतन 
रूप सें प्रकट नहीं होता वरन्‌ उसका वही रूप फिर “विद्य- 
मान होता है, इससे सिद्ध होता है कि काल्पनिक वा सनो- 
मात्र वह नहीं । 

( र८५ ) ऐ श्वेतकेतु ! यह आन्ति जो तुम को होती है, 
यह भी अन्तःकरण के एक बिचित्र भेद वा उपाधि से है. 
क्योंकि अन्त:करण समष्टि और व्यष्टि रूप से दो अवस्थाएँ 
रखता है | जहाँ वह समपष्टि और व्यष्टि रूप से ढोप 
होता हैं. वहाँ उसकी कल्पनाएँ और कल्पित रूप भी तत्काल 
लोप होजाते हे ; और जहाँ पर वह समष्टि रूप से तो 
स्थिर रहता है और व्यष्टि रूप से लोप हो जाता है, वहाँ 
उसकी समष्टि रूप से कल्पनायें भी स्थिर रहती हैं, पर 
व्यष्टि रूप से लोप हो जाती हैं। और जब वह फिर 
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अपनी सम्रष्टि अवस्था में उदय होता है, तो यद्यपि उसकी 
कल्पनाएँ नवीन होती है, किन्तु समष्टि रूप स्रे बही अपने 
पूब से स्थिर सिद्ध होती हैं। 

( श्ट््०प > जब वह मानवी अन्त:करण जागप्रत से स्वप्न 
या घनसुपुप्ति में जाता है, तो अन्तः/करण व्यष्टि अवस्था 
से लोप होता है और सम्रष्टि अवस्था से स्थिर और शेष 
रहता है ; और जब वह स्वप्नावस्था से सुपुप्ति या 'जाग्रत 
में आता है, तो समष्टि और उ्यप्टि रूप से वह तत्काल 
लोप होता है । इसी कारण जाग्रत-अबस्था के पदार्थ 
स्थिर और स्थायी जान पड़ते है और स्वप्न या स्वप्नादस्था 
के पदार्थ अस्थाई और अस्थिर प्रतीत होते है । और इसी अन्तर 
के कारण यह नहीं विचार करना चाहिये कि जाम्रतावस्था 
के पदार्थ कल्पित या मनोमात्र नहीं हैं । 

शू८७ ) इस विचित्र भेद के समभाने के लिये तुप् 
स्वप्नावस्था की ओर ध्यान दो | यह स्पष्ट है कि स्वप्रावस्था 
में जब स्वप्न संसार उत्पन्न होता है, तो देवदत, चज्ञदत्त 
ओर विष्णदत दी आकृतियों उत्पन्न होती है, और सोये 
मनुष्य की आकृति श्री उसी रंग-ढग से स्वप्न-जगत की 
उत्पन्न होती, है और- यह समस्त स्वप्न ससार सोये हुए 
मनुष्य के अन्तःकरण में विद्यमान और कल्पित होता है, और 
देवदत्त, यज्ञदच और विष्णुदत के रूप में सी वही अन्तःकरण 
विभक्त सा होकर व्यष्टि-अवस्था से प्रत्येक व्यक्ति अर्थात्त्‌ 
देवदत्त, यज्ञदत्त, विष्णुदत के रूप में विशिष्ट होता, समष्ठि 
अन्त:करण का तद्रप हुआ समष्टि अन्तःकरण में स्थित होता 
है, और देवदत्त, यज्ञदत्त, विप्युदत के काल्पनिक रूपों में 
सम्बन्धित हुआ उस स्वप्त-संसारु में तरंगायित और ससु- 
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दह॒त द्वोता भत्येक् व्यक्ति देवदत्त, यज्ञदत्त, और विष्युदत के 
नियत रूप में स्वप्न-संसार का दृश्य रचता है । किन्तु 
कल्पना करो कि इस स्वप्न-संसार में अकेला देवदत पुनः 
स्वप्न या घन सुषुप्ति में हो गया है; तो यह बात स्पष्ट है 
कि इस अबस्था में देवदत के अन्तःकरण की दृष्टि से 
स्वप्न-संसार दिखाई नहीं देगा, यद्यपि यज्ञस्‍रत और विष्णदत्त 
के रूप की दृष्टि से दिखाई देता रहेगा । और जब वह देवदत्त 
स्वप्न-द्र स्वप्त से निकलेगा, तो उली स्वप्न 'छंसार में डठेगा 
ओर उसको स्थिर और स्थायी कल्पित करेगा। यद्यपि वह 
बास्तव में स्थिर और स्थायी नहीं, वरन्‌ दृष्टि सूष्ट ह । 

( र्८८ ) इसी तरह जाग्रत में भी यह अकेला अन्तःकरण 
बाहर के प्रत्यक्ष नाम-रूप में तरंगयित और समुदाहत 
दोकर “अहम? 'त्वम्‌” भाव के प्रत्येक रूप में अनेकशः व्यक्तिवान्‌ 
हुआ संसार दर्शन करता है। जब एक अकेले व्यक्ति अथवा 
कई एक व्यक्तियों के अन्तःकरण रत्न में होते हैं, तो प्रत्येक सोये 
हुए के विचार से यह संसार अप्रत्यक्ष वा अविद्यमान होता है। 
समष्टि अन्तःकरण के विचार से स्थायी व स्थिर रहता है। 
और जब वे व्यक्तितत अन्तःकरण स्व॒प्त से निकलते है, अपने 
समष्टि अन्तःकरण में तद्॒प होते इसी संसार के रूप में फिर नवीन 
मूर्तिमाच्‌ होते हुए उसके स्थिर और स्थायी होने का असम 
करते है। 

( २८६ ) जिस समय जाम्मत-संसार से समष्टि और 
व्यष्टि अवस्था की दृष्टि से अन्तः:करण एक समान लोप होगा, 
फिर प्रत्ृय होगी और कुछ भी स्थिर न रहेगा। इसी कारण 
शास्क्तर समष्टि अन्तःकरण के विनाश वा अविद्यमानता 
के विचार से प्रलय पर्येन्त ब्रह्मा का एक दिन कल्पना करते हैं, 
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ओर समष्टि शअन्तःकरण के खयाल से इसी परमात्मा को 
त्रह्य या हिरण्यगर्भ बोला करते हैं । इस कारण से क्‍या 
जाग्रतू संसार और क्या खप्न-संसार सब दृष्टि-सष्टि द्वी 
या मनोमात्र है, वास्तविक अथवा बाहर में स्थित नहीं । 

(२६० ) जब ज्ञात हुआ कि जगत्‌ की असलियत वास्तव में 
यह अद्वेत स्वरूप परमात्मा ही समष्टि अन्तःकश्ण की कल्पनाओं 
में कल्पित हुआ जगत्रूप है, और अन्तःकरण वास्तव में 
ठीक माया की असलियत है. ऐसी दशा में समस्त भूत और 
भौतिऊ पदार्थ अन्तःकारण के बिल्ास-मात्र हैं, यद्यपि अन्तःकरण 
भूतों का कार्य्य नहीं । इस कारण तत्त्ववेत्ता पुरुष, जो 
अन्तःकारण को भूतों की अन्तिम उत्पत्ति वा अन्तिम परिणाम 
अनुमान करते है, भूल और गलती में है| 

(२६१) ऐ श्वेतकेतु | संसार में ज्ञो कुछ विचित्रता 
दिखाई देती है वह सब इसी अन्तःकरण की है । इस 
अन्तःकरण के विद्यमान हुये यह जीव रूप परमात्मा जो उस में 
प्रतित्रिम्त्र की रीति से प्रकट और विकसित हुआ है, मोह को 
प्राप्त होता है । यदि यह मन न होता है, तो वह मोह को 
भी प्राप्त न होता । और जब मोह भी इस्ते जीवात्मा में 
न होता, तो ईर्पा और कृपणता आदि नीच वृत्तियां 
भी उसमें न होती | और जब ईर्षा और कृपणता आदि 
नीच बवृत्तियां भी न होतीं, तब यह परमात्मा संसार 
को भी न प्राप्त होता । इस से सद्ध हुआ कि परमात्मा 
के प्रतिबम्य का साथी, या परमात्मा के ग्रतिबिम्ब को अपने 
साथ उत्पन्न करनेवाला यह अन्तःकारण हो वास्तव में सेंसारी 
है, और संसार की सारी इमारत का यही भेमार है। 

(२६२ ) ऐ श्वेतकेतु ! जाम्मत, स्वप्न और सुषुष्ति तथा 


१३४ आत्मसाक्षात्कार को कसौटी 


जन्म-सरण संसार एवम्‌ बन्ध-मोक्ष सब इसी अन्तःकरणु की 
दृष्टि वा उपाधि से इस परमात्मा में यों हीं कल्पित होते हें। 
यथार्थ दृष्टि से परमात्मा इन सब से शुद्ध पवित्र है। परमेश्वर 
के निकट होना और उसको पहचान लेना, और उसके लिये 
काम करना तथा उसकी ओर दौड़ना, यह सब काम अन्तः- 
करण के ही हैं और इंश्वरीय वस्तुओं का ज्ञान भी उसी से 
सम्बन्धित है । और यही अन्तःकरण ईश्वर के निक्रट स्वीकृति 
हो जाता है जब कि वह अन्य की ओर ध्यान नहीं दिए होता ; 
ओर यही आवरण रूप सी हो जाता है जब कि अन्य की 
ओर ध्यान दिये होता है ; और इसी से पूछा-ताछी का 
सम्बन्ध है, और इसी को बिधि-निषेध की आज्ञा है, और इसी 
'पर पुण्य-पाप-फल्ल (अथवा नरक व स्वर्ग) है ; अतः यदि 
पवित्रता और निर्मल्ता प्राप्त हो गई तो कल्याण को 
पहुँचता है, और यदि मल्िनता में पड़ा रहा, तो दुर्भाग्य 
ओऔर निराशा का वृक्ष होता है। 

(२६३ ) हे भगदन्‌ ! यह चअन्तेःकरण समस्त खंसार 
का आरम्भ (निकास ) और बर्ताव करनेवाला है, तो 
इसका भी कोई उपादान कारण हे जिस में यह स्थिर और 
दीन हैं २ | 

(२६४ ) ऐ श्वेतक्रेतु ! इस अन्तः:करण का छउपादान 
कारण यही प्रथम विशेषण या महत तत््ब है जिसको 
संस्कृत में “कारण शरीर” बोला करते हैं, और सूफी लोगों 
ने इसी को “जबरूत” नाम दिया है। अतः “आल्म-जबरूत” 
अथवा “कारण शरीर” सें ही यह दीच ( अधीन ) और कछाय्य 
हो रहता है, क्‍योंकि ज्ञानी पुरुषों के निकट सब तीन लोक 
हैं---जबरूत, सल्कूत और नासूत | संसक्रत में आलमे जबरूत 
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को “कारण-शरीर” कहा करते हैं, आलमे-मलकूत को 
/सूक्म शरीर” बोला करते हैं, और आलमे-नासूत को 
स्थूज्ञ शरीए' कद्दा करते हैं । हे 5 

(२१६४ ) समस्त शरीर घारी और प्राणी का जो अज्ञान 
है, वही अज्नान वास्तव में 'कारण शरीर” या 'आलमे-जबरूस? 
है, और चूंकि वह अक्रेला अज्ञान सबको एक समान है ओर 
यही वास्तव में दुख और शोक का कारण है, और यही सूक्ष्म 
ओऔर स्थूल शरीर का आदि (निकास ) है, इसी लिए यह 
कारण शरीर सचसे ऊपर के लोफ में गिना जाता है, जह 
यह उत्तमता लौकिक-पारलौंकिक दृष्टि से नहीं, वरन्‌ कारण 
काये की दृष्टि से है; और चूंकि फारण को काये पर प्रथमता 
और अ्रछता होती है, इसो लिए अज्लान या कारण शरीर 
की अद्धंदतम लोक में गणना की गयी है । 

(२६६ ) है भगवन्‌ | यह आपसे विचित्र चात कही कि 
अन्नान ही वास्तव सें कारण शरीर है | इसका क्या प्रमाण है ९ 
क्योंकि जब तक इसका पृण प्रमाण मुझको स्पष्ट म होगा, 
तव त्तक मैं कारण शरीर को स्वीकार नहीं कर सवःत्ता | 

२६७ ) ऐ ए्वेतफेतु | सारे मनुष्यों का अनुभव ही इसाँ 
वात का श्रमाण हे । क्योंकि प्रत्येक मनुष्य घनसुपुप्ति से 
उठकर यह चर्चा करता है फि मै आनन्द और अचेत अबस्था 
में था, अतः इस अचेत और आनन्द अवस्था की ऐसी चर्चा द्दी 
उसे आनन्दरूप और अचेतरूप जानने के लिये पर्याप्त दलील 
( युक्ति ) है, और घनसुपुप्ति वास्तव में फारण शरीर की अवस्था 
श्ाप्त करना है। और कारण शरीर चूँकि अनुभव से अज्ञान- 


अवस्था और अचेतनावस्था सिद्ध होता है, इसलिये अज्ञान द्दी 
कारण शरीर है। 
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(शध्प ) फिर क्योंकि घनसुषुप्ति में केवल अज्ञान का 
ही साक्षात्कार संसार को नहीं होता, वरन्‌ सुख और आनन्द 
का भी साज्षाक्वार होता है। और इस हेतु कि हम सिद्ध कर 
चुक्रे हैं कि परमात्मा सत्‌ स्त्ररूप, ज्ञान स्त्ररूप अर्थात्‌ चित 
स्त्॒रूप और आनन्द स्वरूप है, इसते परमात्मा का भी अनुभव 
वा साक्षात्कार वहाँ होता है, अतः: इस अज्ञान और कारण 
शरीर से विशिष्ट परमात्मा से भूत और अन्‍्तःकरण कर्मन्द्रिय 
झानेन्द्रिय, शरीर तथा शरीर धारी सब्च के सब उत्नन्न होते हैं, और 
इन समष्टि अन्तःकरणों तथ। इन्द्रियों से विशिष्ट और उनकी 
उपाधि वाला होने के विचार सर वही परमात्मा ईश्वरया 
हिर्ण्यगर्भ कहलाता है, और इसी इईंश्चर को आत्मद्शी पुरुष 
' उपास्यदेव खयाल किया करते हैं, और शाख्क्वार इसी उपास्य 
को “अधिदेव” बोल्ला करते हैं । और व्यष्टि रूप अथबा शत्येक 
व्यक्तियत अन्त:करण और उसे की संक्षिप्त इन्द्रियों के विचार से 
जो परमात्मा प्रत्येक अन्तःकरणु से विशिष्ठ और उसकी छउपाधि 
वाला होता है, वही अबद कहलाता हे, और शख्रक्नार उसीको 
“तेजस” नाम करते हैं, और यद्दी अध्यात्म भी कहलाता है। 

( २६६ ) अन्त:करण और इन्द्रिय जो ऊ+र वर्णन किए 
गये हैं, यही (सत्र मिल्कर ) वास्तव में सूक्ष्म शरीर कहलाता 
है, और इसी शरीर में उस का अभिमानी परमात्मा समष्टि और 
व्यष्टि रूप के विचार से हिरण्यगर्भ और तेजस नाम से 
प्रसिद्ध होता है। और यह सूच्ध शरोर यद्यपि कारण शरीर 
की दृष्टि से काये है, वो भी स्थूल्न शरीर का ,डपादान कारण 
है। इसी जाभ्रत जगत या स्थूत्न शरीर को हिरण्यगर्भ से 
उत्पन्न हुआ शास्त्र लिखते हैं । 

( ३०० ) इसद्देतु कि स्थू्न शरीर अर्थात्‌ पंचीकृत भूत 
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और भौतिक पदार्थ इस हिरण्यगर्भ या ईश्वर से उत्पन्न 
होते हैं, और वह भी समष्टि और व्यष्टि रूप की दृष्टि से दो 
प्रकार का होता है | वही परसात्मा समष्ठि स्थूल्न शरीर का 
अभिमानी हुआ “विराट! कहलाता है, और वही परसात्मा प्रत्येक 
व्यक्ति अर्थात्‌ व्यष्टि न्‍्थूल शरीर वा मानुषी देह का अभिमानी 
हुआ मनुष्य कहलाता है, जिसको शासत्रक्रार अपनी भापा में 
विश्व ( जीव ) वोला करते है । और वह विराट पुरुष अधिदेव 
या उपास्य है, और यह मनुष्य अध्यात्म है। 

(३०१ ) ऐ श्वेतकेतु ! प्रत्येक मनुष्य और प्राणी को, जो 
व्यपष्टि रूप से ,अपना-अपना शरीर या देह भिन्न-भिन्न अतीत 
होता है, यह देह या शरीर हो वास्तव में जाग्रत अवस्था का 
स्थान है, और वह सूक्ष्म शरीर अर्थात अन्तःकरण सहित 
जानेंन्द्रियों और कमन्द्रियों के वास्तव में स्वप्न का स्थान है । 

(३०२ ) ऐ श्वेतक्रेतु | यह प्रत्येक व्यक्ति को अन्तःकरण, 
. जो वास्तव में स्त्रप्त का निकास व अधिए्ठान है, दो अब्रस्थाएँ 
रखता है, एक अवस्था उसकी स्वप्न-संसार वा ज्ञात हों 
को प्रकट करने वाली है, और दूसरी अवस्था उसकी तमरूप 
ओऔर निश्चेष्टठ वा जड़ता पूर्ण है, स्वप्त संसार से रहित 
अतः प्रथमावस्था को स्वप्नावस्था कहा करते हें और दूसरी 
अवस्था को सुधुप्ति । 

( प्रयाजन ) ऋषिज्ञी का तात्यर्य वा अभिप्राय यह है कि 
अन्त:करणु की वास्तव में दो अस्थाएँ हे। एक अवस्था उसकी 
तमरूप और निश्चेष्ठ वा जदरूप है, और उसमें वतंमान रूपों 
का तत्कालिक अभाव होता है । यद्यपि नित्य के लिये रूप उससे 
लोप नहीं होते। और इस अवस्था की दृष्टि से इसी अन्तःकरण 
का नाम अश्ञान या' कारणशरीर हाता है, और परमात्मा . 
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का नाम इस अवस्था को उपाधि के कारण अव्याकृत या 

जीव होता है । हिस्ण्यगर्भ वा बाह्य संसार का निकास 
वा कारण होने के खयाल से अव्याकृत कहलाता हैं, और 
तेजस का निकास वा कारण होने की दृष्टि से प्राज्ञ कहत्ाता 
है। सूफी लोग इसी अव्याकृत को हक़ीफ़ते-सहसदी या 
प्रथमोपाधि नास करते हैं। और अन्तःकरण की दूसरी अवस्था 
स्वप्न-संसार या ज्ञात रूप का निकास-स्थान है जो चेट्टा 
स्वरूप है । और यह अवस्था फिर दो प्रकार की होती है, 
क्योंकि ज्ञाव रूप उसमें या तो स्थिर ब स्थायो क्रमानुसार होते 
हैं, ऐसी अवस्था को जाप्रतावस्था बोल्ना करते हैं, और या 
वह रूप इसमें अस्थिर व अस्थायी मानसिक क्रम से होते हैं, 
अन्त:करण की ऐसी अवस्था को स्वप्नावस्था कहा झरते हैं। 
यह प्रत्येक अवस्था समष्टि और व्यष्टि रूप से दो प्रकार 
की होती है | अतः उस उपाधि से युक्त हुआ परमात्मा दो- 
दो लामों से अभमहित होता है, और समष्टि-दृष्टि से उपास्य 
या अधिदेव कहलाता है, व्यष्टि दृष्टि से जीव कहलाता है, 
ओर वही उतप्रास्यदेव जाग्रत अवस्था की दृष्टि से' विरट कह: 
लादा है, और यही उपास्यदेव स्वप्न अवस्था की दृष्टि से 
हिस्ए्यगस कहलाता है, और वह जीव जाग्रतकातल् की दृष्टि से 
विश्व कहलाता है, ओर वही जीव रचृप्न कालकी दृष्टि से तेजस 
बोला जाता है | अतः एक परमात्मा के नाम्त उस अकेले 
अन्तःकरणु के कारण विविध होते है, वास्तव , में वह परमात्मा 
अनेक वा विभक्त नहीं हुआ, अन्तःकरण की उपाधियों के विविध 
होने से भिन्न-भिन्न नामों को ग्आप्त होता है, वह स्वयम्‌ भिन्न 
वस्तु नहीं हो जाता । 

( ३०३ ) ऐ श्वेतकेतु ! यह सुबप्ति-अवस्था वह अवस्था 
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है जिसमें वर्तमान काल का समस्त नानत्व अभाव हो जाता 
है, और सच्ची एकता प्राप्त होती है। और चूंकि नानत्व वा 
अनेकत्व ही वास्तव में ठुख शोक का करण है, इसलिए इस 
दशा में समस्त दुख-शोक का अभाव होता है।और इस 
हेतु कि एकता ही सच्चा सुख और आनन्द है, इसलिए इस 
अवस्था में जीवात्मा आनन्दस्वरूप परमात्मा में विज्ञीन वा 
अमभेद होता है । 

(३०४) ऐ पुत्र | यह जीवात्मा जो अन्तःकरण में प्रति- 
विम्व॒ की रीति से प्रकट हुआ है, इस अवस्था में बिम्वरूप पर- 
मात्मा से मिल जाता है । और यह विम्बरूप परमात्मा 
नित्यानन्द स्वरूप और सच्चा सुख है और समस्त भेदों से 
रहित केवल्य रूप है, इसी कारण यह परमात्मदेव भूख-प्वास 
और सुख-ठुख तथा जन्म-सरण रूपी पट बिकारों से रहित है। 
इस परसात्म देव से मिला हुआ यह जीव भी सारे दुख-शोक 
से रहित और पविन्न हो जाता है। तात्पय यह है कि जिस 
तरह दर्पण की उपाधि के टूट जाने से दपण में प्रतिबिम्बित 
रूप अपने वास्तविक स्वरूप में मित्र जाता है; वेसा ही सुष॒प्ति 
अवस्था में अन्तः:ऋरण की उपाधि के लोप' हुए अन्तःकरण 
में प्रतिविम्बित जीव-आत्मा अपने वास्तविक स्वरूप परसात्मा में 
प्राप्त हो जाता है | 

(३०४ ) ऐ श्वेतकेतु ! जिस प्रकार यह जाभ्रत और स्वप्न 
अवस्था भी केवल अन्तःकरण की अवस्थाएँ या विकार है, 
इसी तरह यह सुप॒ुप्ति-अवस्था भी अन्तःकरण की अवस्था या 
बिकार हैं, क्योंकि स्वप्नावस्था में यह अन्तःकरण भी विक्षिप्त 
वा चेष्टवान्‌ दशा से थक्क कर इस्र सुषप्ति अवस्था में स्थिर बा 
निश्चल् होता हे । न 
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(३०६ ) ऐ श्वेतकेतु |! इस अन्तःकरण का वही उद्दाहरण 
है जेसे कोई जीवधारी किसी पिंजड़े में बँधा हुआ अपने 
आहार के लिये पिंजड़े के भीतर ही भीतर उड़ता है, और जब 
बह दीन हो जाता है, तो अन्त में बीच पिंजड़े में जहाँ वँधा 
हुआ है, स्थिर और आनन्दावस्था सें हो जाता है। इसी तरह 
यह अन्त:करण का बाज़ ( पक्षी ) भी हृदय कमल में पूबऋत 
शुभाशुभ कर्मों की डोरी से बँघा हुआ इसी शरीर-रूपी-पिंजड़े 
में उड़ता है, ओर विषय रूपी पदार्थों की इच्छा करता सब ओर 
ब्याकुज् होता है, और जाग्रव तथा स्वप्न में आराम नहीं लेता । 
क्योंकि तीन प्रकार के दुखों से वह दुखित है, किन्तु जब वह 
विषय भोगों के जगत्‌ में दौड़ता हुआ शिथिल दो जाता है और 
जाप्रत व स्वप्न के भोग देनेवाले कर्मों को छाँट होती है, तब 
यह अन्तःकरण का बाज हृदय-कमल में निश्चल हुआ सुषुप्ति 
धवस्था में प्राप्त होता है 

(३०७ ) ऐ श्वेतकेतु ! इस सुषुप्ति अवस्था में लुप्त 
अन्तः:करण का अधिष्ठान वही परसात्मदेव है, जो सूल-अज्ञान 
की उपाधि से उपाधिवान्‌ हो रहा है। और उस कारण-अज्ञान 
विशिष्ट-परमात्मा से अतिरिक्त कोई दूसरा स्थान उसके लोप 
होने के लिये नहीं है, जहाँ वह आनन्द प्राप्त करे। निदान इस 
सुषुप्ति में वह अन्त करण तो अज्ञान में लोप होता है और 
उस अन्तःकरण में प्रतिबिम्ब की रीति से जो ज़ीवात्मा है बिम्ब- 
रूप परमात्मा में बिसक्त हुआ भी तद्रप हो जाता है | 

(३०८) ऐ श्वेतक्रेतु ! सुषुप्ति में जो यह अन्तःकरण उसी 
अज्ञानो पहित परमात्मा में विल्ञीन होता है, उसका कारण यही है 
कि इस आनन्द स्वरूप परमात्मा के अतिरिक्त कोई भी वस्तु ऐसी 
नहीं जो इस अन्तःकरण से नाश योग्य नहीं, क्योंकि स्थूल सूक्ष्म 


आत्मसाक्षात्कार की कसौटी १४१ 


जो छुछ प्रत्यक्ष प्रपंच है सव इसी अन्तःकरण के काये वा 
संकछ्प हैं । और यद्द स्ेस्वीकृत नियम है कि काये अपने कारण 
में विल्लीन वा लुप्त होता है, और कारण अपने काये में कभी 
विज्लीन वा नाश नहीं द्ोता | देखो घट-पट का नाश € अभाव ) 
मिट्टी और सूत में होता है, मिट्टी और सृत का नाश व अभाव 
चघट-पट में नहीं द्योता | वेसे ही अन्तःक्रण वास्तव में उस 
अज्ञानोपहद्ित परमात्मदेव का प्रथम काये है, और समस्त 
संसार इस अन्तःकरण का काये है, इसलिये अन्त:ःकरण अपने 
कार्या में नाश नहीं होता, वरन्‌ अपने उपादान कारण परमात्म- 
देव में ही नाश वा विल्लीन होता है । 

(३०६ ) ऐ श्वेतकेतु | जहाँ यह अन्तःकरण परसात्मा के 
प्रतिविम्ब सहित विल्लीन होता है, वही परमात्मदेव पूर्वोक्त 
पँँच भूठों और भौतिक पदार्थों का निकास व उपादान कारण 
है, और उसी परसात्मदेव में तुम अपना सर्वान्तर्यामी जानना । 
इस व्याख्यान का तात्पये येद्द है कि मनुष्य को चाहिए जहाँ 
बह सुपुप्ति में निवास करता है, उसीको संसार वा शरीर का आदि 
भूत वा निकास' विचार करे | किन्तु जाग्रत और सुषुप्ति में जो 
आन्त:करण का सूये इसी प्राचीन दिशा से उदय होता है, इस 
दृष्टि से इस आदि भूत को सुपुप्ति बोलते हैं, और चूँकि इसी 
आचीन दिशा से पत्नभूत और भौतिक पदार्थ भी निकलते हें, 
इस दृष्टि से इसी आदि भूत को अव्याकृत बोलते हैं, इस स्थान 
से पृथक खयात्न वा कल्पना नही करनी चाहिए | 

( ११० ) है भगवन्‌ | वेदान्तियों का सिद्धान्त यह है कि 
परसात्मदेव की प्राप्ति' हो कर फिर जन्म सरण संसार नहीं 
दोता और आपने वर्यच किया है कि सुपुप्ति-अवस्था में समस्त 
अनुष्यों को परमात्मदेब की प्राप्ति होती है, तो इस कारण से 


ध् 
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सबकी मुक्ति ' होनी अहिए, और यद्यपि होती नहीं, अपितु 
सबको जन्म-मरण रूप संसार प्राप्त रहता है, - इसका क्‍या 
कारण है ? 

( ३११ ) ऐ श्वेतकेतु ! यद्यपि सुषुप्ति में सब कोई परमात्मदेव 
से मिलाप पाए होता है, किन्तु मुक्त आत्मदर्शियों के और सुषुप्ति 
में निमग्न मनुष्यों के मिलाप में अन्तर यह है कि आत्मदर्शियों 
का अन्तःकरण अपने रूप से नित्य के लिये परमात्मा-स्वरूप 
में नाश वा बिलीन होता है, और अज्ञानियों का अन्तःकरण 
यद्यपि परमात्मा में तत्कालीन वि्लीन॒ वा लोप होता 
है, किन्तु नित्य' के लिये वासना-रूप से नाश नहीं होता। 
इसी कारण वह फिर उदय होता है | इसका कारण यह है 
कि आत्सदर्शियों का अज्ञान , प्रकाशस्वरूप आत्मा के 
अलुभव के कारण इस तरह उड़ जाता है जिस तरह भौतिक 
ज्योति से भौतिक अंधेरा ड़ जाता है। और इस हेतु कि 
यह मूल-अज्ञान अन्तःकरण का सूल या उपादान कारण 
है और उसके मूलोच्छेदन के कारण नाशमान हुआ 'अन्तःकरण' 
फिर नही उत्पन्न होता, ( जेसाकि मूलोच्छेदन के पश्चात्‌ 
फिर वृक्ष नहीं निकलता )। किन्तु अज्ञानियों का अज्ञान मूल 
रूप से स्थित होता है, ओर जब उनका अन्तःकरण लोप 
होता है तो फिर अज्ञान की जड़ ( मूलाज्ञान ) से 'इसी प्रकार 
निकल आता है जेसाकि ऊपर से काटा हुआ वृक्ष फिर 
अपनी असली जड़ से अक्लरित होता है। और इसके अतिरिक्त 
अज्ञानी जन जो सुषुप्ति कात्न में स्वेरूप से मिल्लाप पाये 
होते है, मूल उाज्ञान के कारण मिल्लाप के आनन्द और सुख 
से वेखबर रहते है, और आत्मदर्शी जो समाधि में निञ 
स्वरूप से मिलाप पाए जाते हैं, अन्त:करण विनाश होने 
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के कारण जगतू का नानात्व तो अभाव हुआ होता है 
ओऔर अज्ञान भी दूर हुए होता है, वे अपने स्वरूप की एकता 
के आनन्द और सुख से बेखबर नहीं होते । 


(३१२) ऐ श्वेतकेतु ! यद्यपि परमात्मदेव अकेला है, 
किन्तु मनुष्यों के ये अन्तःकरण अनेक असंख्य है, और 
सुख-ठुख, बन्ध-मोक्ष, समस्त गुण अन्तःकरणों के ही हैं 
आत्म स्वरूप के नहीं | इसी कारण कुछ नींद और कुछ दुखी, 
कुछ सुखी, यह बर्ताव अन्तःकरणों की दृष्टि से अकेले आत्म- 
स्वरूप में हो सकता है | 

( प्रयोजन )--यहाँ तक ऋषिजी ने परमात्मादेव के प्रतिबिम्ब 
की जीव वा मनुष्य से एकता और समीपता दर्शाई, अब 
उसकी अपने अधिष्ठान से एकता और समीपता दिखलाते हैं । 

€ प्रयोजन ) परिणाम इस एकता व समीपता से यह 
निकला कि जिस तरह प्रतिबिम्ब की एकता व समीपता बिम्ब से 
है, इसी तरह जीव की एकता व निकटता सत्‌ आत्मा से है, 
ओर जिस त्तरह दर्पण टूट जाने के पश्चात्‌ प्रतिबिम्ब में 
( विम्ब ) प्रतिबिम्ब वाला हो जाता है, इसी तरह इन्द्रिय-द्मन 
और अन्तःकरण के विनाश से यह जीव भी सत्‌ आत्मा से 
मिलाप पाता वरन्‌ सत्‌ स्त्ररूप ही हो जाता है, इसी कारण 
इन्द्रियो का शम दम जिज्ञासु के लिये पहला पग ( साधन ) नियत 
हुआ है । 


( प्रयोजन ) यद्यपि इन्द्रियों के शम-दम से स्वतः अन्तः 
करण की वासना नष्ट होती है, किन्तु उनका मूल या मूल- 
अज्ञान इस शम-दम से दूर नहीं होता, और वह आत्म-साक्षा- 


०० 


त्कार से ही होता दे, जेसा कि इस व्याख्यान में उसका निरा- 
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वरण साज्ञात्कार अन्तःकरण में ऋषिजी ने कराया, इसलिये 
मझुमुकछ्ु की अन्तिम सीढ़ी निरावरण आत्मद््शन है । 

(३१३ ) ऐ श्वेतक्तेतु ? यह सुषुप्ति अवस्था जो मुक्ति 
की अपेक्षा कुछ दूषित है अन्तःकरण अर्थात वासना को 
विद्यमानता के कारण आनन्द स्वरूप आत्मा से सम्बन्धित है और 
पारस्परिक प्रतिबिम्त्र और बिम्ब को अभेदता वा सिल्लाप का 
फल रखती है बेसे जामत व स्वप्नावस्था भी अन्तःकरण 
के कारण उसी परमात्मा से अभीष्ट है और पारस्परिक प्रति- 
बिस्तर ओर बिम्ब की अमेदता वा सित्लाव का फन्न रखती है, 
बेसे जञाग्रत व स्रप्तावस्था भी अन्तःकरण के कारण उसी 
परमात्म। से सम्बन्धित है, बिम्ब व प्रतिबिम्ब की एकता का फल 
रखतो है | सुषुप्ति में जोबात्मा और परमात्मा की एकता तो 
इपष्ट ही है, और जाग्रत य स्वप्न में इस प्लिद्धान्त के अनुसार 
कि प्रतिबिस्ब में बिम्ब्र होता है, एकता आप्त है । 


( प्रयोजन ) तत्त्वदर्शियों के निकट प्रतिबम्ब की अस- 
लियत में यह सिद्ध हुआ है कि दृष्टि-रेखा दर्पण की स्वछता 
के कारण उत्नटकर मुख ही को बाह्य साक्षात करती है, किन्तु 
इस छेतु कि चन्ु सदेव दृश्य पदार्थों की सीघ में देखा करता है 
इसलिये बाह्ममुख की सोध में दर्पण को भीतर होने का भ्रम 
करती है, बाघध्तव में दर्पण के भीतर वह मुख नहीं होता, 
अतः अफ्रेले मुख को दपशले बाहिर अपने आप में स्थित 
होने के कारण बिम्ब बोला करते हैं। बाह्य मिथ्या मुख का 
असली सुख में प्रवेश दर्पण की उपाधि के कारण आरोपित 
होता है, इन मिथ्या उपाधियों के कारण असली सुख में कोई 
अन्तर या दोष सिद्ध नहीं होता, | इसीलिये तत्त्व दर्शियों के 
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निकट यह सिद्धान्त रूप से निश्चय हुआ है कि प्रतिबिम्ब ठीक 
अपने विम्ब का द्वी रूप होता है । 

(३१४ ) ऐ श्वेतकेतु ! वास्तव में नाम और रूपों से 
रहित यह परमात्देव अन्तःकरण और शरीर से सम्बन्ध 
दोने के कारण नाम रूप वाला सा दिखाई देता है, यद्यपि 
नाम-रूप का उसमें प्रवेश नहीं है, जिस प्रकार मगठृष्णा 
स्थल में चमकती हुई बालू जल के रूप में दिखाई देती है। 
क्योंकि यह परमात्मदेव वास्तविक दृष्टि से अन्तःकरण 
में उसी तरह प्रविष्ट नहीं हुआ, ज्ञिस तरह दपंण में रूप 
प्रविष्ठट नही हो जाता, तो भी उसी तरह अन्तःकरण के 
भीतर दिखाई देता है जेसेकि दर्पण में रूप भी भीतर दिखाई 
देता है । इस देतु कि वह अन्तःकरण में प्रविष्ट नहीं हुआ, 
शरीर और अन्‍न्तःकरण की आकृतियाँ उसमें वास्तविक 
हइृष्टि से कभी प्रविष्ट नहीं हुई तो भी उन शारीरिक और 
मानसिक आक्ृतियों से विशिष्ट हुआ दृष्टिगोचर है। 

(३१४ ) ऐ श्वेतकेतु ! जिस प्रकार यह परसात्सा 
वास्तविक दृष्टि से शरीर और शरीरत्व के विशेषणों से 
रहित है, तव भी उनसे विशिष्ण सा दिखाई देता है। उसी 
तरह शरीर और शरीरत्व के गुण भी परमात्मा में अध्यारोपित 
तो नही, किन्तु अध्यारोपित से दिखाई देते हैं, इसी कारण 
जाग्रतू और स्वप्त अबस्था में खानेवाला और पीनेवाला वहद्द 
क॒द्दा जाता है | जिस तरह वास्तव में नहीं खाता हुआ 
खानेबाला और नहीं पीता हुआ पीनेवाला इस अवस्था में 
दिखाई देता है, वेसा द्वी सुषप्ति में वह नहीं सोता हुआ भी 
सोता कहा जाता है। 

(३१६ ) ऐ श्वेतकेतु ! खाना-पीना वास्तव में श्राणों का 
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गुण है, क्‍योंकि प्राण श्रत्येक क्षण में घुलता रहता है, और 
अपने बहने वा घुलने के बदले में वह आहार ( अन्न ) का अपेक्षक 
है, इसी कारण बह हानि के समय गले के मार्ग द्वारा पाऋुस्थली 
से मोजन पानी को साँग वा इच्छा करता है, और यही भीतर 
से माँग वास्तव में भूख-प्यास का असली रूप हैं। आत्मदेव 
अपने स्वरूप में भोजन-पानी का अपेक्षक नहीं है, क्‍योंकि वह 
सत्‌-स्वरूप सिद्ध हुआ है, और वह इसी कारण घुलने वा द्वानि 
के योग्य भी नहीं । इस हेतु कि वह व्यय वा हानि के योग्य भी 
नहीं वह खाने पीने का अपेक्षक भी नहद्वीं।और जब कि वह 
भोजन-पानी की भी अपेक्षा नहीं रखता, खाने पीने वाला भी 
नहीं होता । और फिर क्योंकि भोजन पानी का आकांक्षी प्राण 
है, इसलिये वास्तव में खाने पीने वाला भी प्राण ही है। 

(३१७ ) ऐ श्वेतकेतु ! यद्यपि खाना-पीना आत्मा की 
अपेक्षा स्वयं ग्राण ही में सिद्ध होता हैं, तो भी अभिक सूच्म दृष्टि 
की जाय तो प्राण का भी काम नहीं, वरन्‌ अग्नि और जल में ही 
स्त्रतः सिद्ध है, क्योंकि जब भोजन शरीर में पाकस्थल्ली में जाता 
है, तो जलकी तरह्नतता के कारण वह एक प्रकार की देद्दी के रूप 
में होता है, और छदर की आंतों के मार्ग से उसका सार या 
सूच्स अंश यक्ृत में जाता है, और प्राण के कारण वह पका 
हुंआा जल वात्‌ पित कफ़ के रूप में बदल जाता है। इससे 
सिद्ध होता है कि खाना-पीना वास्तव में तत्त्वों में ही हो सकता 
है | इसी कारण वेद्विक पंडित अग्नि पानी को ही खाने वाल्ला 
जानते हैं और उसी में हवन करते हैं । 

(३१८) ऐ श्वेतकेतु ! इस बात की असलियत सरल 
रीति से समझने के लिये तुम यह उदाहरण मालूम करो 
जेसा कि जब कोई गौवों को ले जाता है, तो उसको गऊ 
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वाला कहते हैं, और जब कोई धोड़ों को ले जाता है तो 
उसको साईस बोला करते हैँ, इसी तरह भोजन को आग 
पानी ही ले जाता है और अपने में मिला लेता है, इसी 
कारण श्रतिमगवती पानी को अशनाया इस नाम 
से अभिह्ित करती & और अग्नि को उद्न्‍्या इस नास 
से पुकारती है । अशनाया संस्कृत-भाषा में पीने वाला या 
प्यासा है, और उदनन्‍्या संत्कृत-भाषा में खानेवाला या 
भूखा है । 

(३१६ ) ऐ श्वेतकेतु ! यद्यपि वास्तव में यह आत्मा 
खान-पीने से रहित हैं, वरन्‌ यह सभी गुण प्राण या भूतों 
के है; परन्तु इस हेतु कि हमने सिद्ध किया है कि प्राण 

भूत वरन्‌ समस्त संसार का डउपादान कारण यही 
है और उसी के ये रूव तद्रप हैं, इस अभेद्ता के सम्बन्ध 
भी गुण आत्मा में हो कल्पित होते हैं, इसलिये 
साधारण इसी को खाने पीन वाला जानते हैं । 
( प्रयोजन ) ऋषिजी का तात्पय यहाँ आत्मा की पविच्रता 
ओर निशप्तता ले है, कि वास्तविक दृष्टि से वह समस्त गुरों 
से रहित है ; न वह खाता है, न पीता है, न साता है, न वह्द 
जागता है, न वह क्रोध करता है, न दया करता है और न 
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वह सूप्टा है, न 5तिवराज्षक है, वरन ख ना-पीना, क्रोध, शोक 
आनन्द आदि गुण प्राण और अन्तःय ण॒ + है, ओर बेसा ही 
जाग्रत और स्वप्त, तथा र्ृष्टापन व रप्टत्व वास्तव सें ऋन्‍्तःकरण 
ओर अज्ञान को अवस्थ'एं व गुण 8, ना सी अधिप्ठान रूप आत्मा 
मे आरोपित और विद्यमान होते है, जेसा कि विकार 
ओर परिवततेन तथा धूति व राख जो वास्तव म सृष्टि या 
उत्रात्त » गुण हे भी आकाश में उनका अध्यारोप 
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होता है, क्योंकि विद्वान लोग यही निश्चय किया करते 
हैं कि आकाश निर्मल नहीं, यद्यपि आकाश तो स्वय॑ निर्मत 
स्वरूप है, उसमें कभी भी मल्तिनता, राख, धूलि आदि नहीं 
राह पाती, तो भी बह धूलिसय दिखाई देता है। इसी तरह 
आत्मा में उसका अपना स्वरूप समस्त गुणों से रहित और पवितन्न 
है, तो भी सर्ब-साधारण मनुष्य उसमें मानवी और पाशविक 
गुणों को देखता उसको सत्‌ नहीं ज्ञानता, और आत्मदर्शी 
मनुष्य जब इस प्रकार, जेसा कि ऋषिजी ने छाँट कर दिखाया 
है, विवेक से उसको प्रथक्‌ अनुभव करते हैं, और उसरोको 
घत्‌ जानते हैं । | ' 

( प्रयोजन ) अब इस की निजी समीपता के प्रमाण के लिये 
प्रत्येक वस्तु में इसी परमात्मा को प्रत्येक के भीतर उसका 
'आत्म सिद्ध करते हैं। 

(३२० ),ऐ श्वेतक्रेतु ! तुम पहले इस शरीर को कार्य जानो, 
और अज्न या वीये को इसका उपादान कारण जानो। इस 
हेतु कि अहार भीतर जा कर तरकीब बाद तरकीब, 
रस, रक्त, मज्जा “होता हुआ अन्त में वीये होता है और 
शरीर की उत्पत्ति का कारण होता है, और पुनः 
वह शरीर अन्न से ही परिपालित होता है | इस लिये यह शरीर 
अन्न का ही काये कहा जाता है। और फिर तुम अन्न 
को भी काये जानो, और उसका उप्रादान कारण प्रथिवी 
या धूलि ही है। और फिर तुम उस प्रथ्वी और धूलि को 
भी कार्य ही जानो, क्योंकि उसका उपादान' कारण जल्न ही है। 
और फिर तुम जल को भी अग्नि का काये सममो, क्योंकि 
उसका उपादान कारण भी श्रग्नि ही है। ' 

( ३२१० ऐ श्वेतकेतु | शरीर, अन्न, प्थ्वी, जल और अग्नि, 
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ये पॉच कार्य द्र कार्य हैं, और इसी क्रम या रीति से 
प्रत्येक का उपादान कारण अपने काय के भीतर वास्तव में 
उसी कार्य का असली तत्त्व होता है, जेसे सुबर्ण के भूषणों का 
उपादान कारण सुत्र्ण है, जो उनके भीतर उनका वास्तव में 
असली तत्त्व है, क्‍योंकि सुबर्ण के भूषण वास्तव में सुबर्ण ही हैं ॥' 
ओऔर सत्र से भीतर पॉंचची कोटि वा स्थिति पर अग्नि है, और 
वह भी काय है, और उसका उपादान कारण यही परमात्मा है| 
इस लिये समस्त स्थितियों वा कोररियों में भीतर से भीतर सब 
का असली तत्त्व या सब की अहंता वास्तव में यही परमात्मा 
है। इस हेतु कि असली तत्त्व या अहंता को संसक्रव भाषा में 
श्रात्मा बोक्षते है, और सब से अत्यन्त परे, जो सब के भीतर या 
अन्तिम ऋहंता वा असली तत्त्व है, उसी को संस्कृत भाषा में 
परमात्मा वाला करते हैं | संसक्रत भापा में परम शब्द का अथे 
श्रन्तिम का है, अर्थात्‌ अत्येक वस्तु की अन्तिम अहंता वा स्वरूप 
यद्दी 'सत्‌' है । 

(३२२ ) ऐ श्वेतज्रेतु ! अग्नि का मूल या असली स्वरूप 
यही सत्‌ वस्तु है, और यह्‌ अग्नि जल का मूल या असली 
स्व्ररूप है, ओर यह जल प्र॒थ्वी का मूल या असली स्वरूप है, 
और यह पृथ्वी अन्न का मूल था असली स्वरूप है, और वह 
अन्न इस शरीर का मूल या असली स्वरूप है, इसलिये इस शरीर 
की मौलिक या अन्तिम ऋहंता वा असली स्वरूप वही सत्त्‌ 
वस्तु है । इसलिये इस शरीर का वही परमात्मा है। 

(३२३ ) ऐ श्वेतकेतु ! जेसे संसार में चक्ष का एक मूल 
होता है और दूसरे अंकुर होते है। ऐसे ही श्रति भगवती 
ने यदद शरीर और शरीरत्वरूपी कार्यों के तो अंकुर के शब्द से 
वर्णन किया; और अन्न से लेकर सतू वस्तु तक को मूल के 
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शब्द से वर्णन किया है; अत: जिस प्रकार अंकुर की विवेचनां 
(युक्कि वा प्रमाण ) से मूल का निश्चय हुआ करता है, इसी 
प्रकार तुस इस शरीर और शरीरत्व से अन्न को मूल निश्चय 
करो | और अन्न रूपी अंकुर से तुम प्थिवी को मूल निश्चय 
करो, और प्रथिवी रूपी अंकुर से तुम जल को निश्चय करो, 
और जल रूपी अंकुर से तुप्त सत्त्‌ वस्तु को मूल निश्चय 
करो । वास्तव में यही सत्‌ वस्तु मूल है और समस्त संसार 
इसी के अंकुर-मात्र हैं। 

(३२४ ) ऐ श्वेतकेतु | यह सत्‌ वस्तु परमात्मा ही समस्त 
भूतों का ठीक-ठोक् उपादान कारण है । इसी लिए श्रति 
भगवती इस्र परमात्मा को 'सूल” इस नास से पुकारती है। 
और यही सत्त्‌ वस्तु परसात्मदेव सब के अस्तित्व में आधार 
है। इसी कारण श्रुति भगवती इसी को अधिष्ठान कहती है। 
ओऔर वह सत्‌-वस्तु आत्मा ही समस्त संसार के विनाश का 
अधिष्ठान है, इसी कारण श्रुति भगवती इस परसात्मा को ही 
अट्वितीय, स्वयस्भू, स्वाधीन, सत्‌ स्वरूप, आधार वा अधिष्ठान 
कहतो है । और वास्तव में यह सतू वस्तु परमात्मा मूल, अधि- 
छान और आधार के नाम स्रे भी परे व पवित्र है। उपयुक्त उपा- 
घियों बा कल्पनाओं से ही ये नाम उसमें आरोपित वा कल्पित 
होते हैं।ऐ श्वेतकेतु ! इस्त प्रकार जाश्रत और स्वप्नावस्था 
में प्राण और शरीर के अआान्तिमय सम्बन्ध की दृष्टि से भूख 
प्यास के अधीन यह जीवात्मा शुभाशुभ कर्मा' के कारण अपने 
आपको अल्पज्ञता वा दीन जीव जानता है, वास्तव में उसके 
स्वरूप में अल्पज्ञता और दीनता किद्वित सिद्ध या योग्य 
नहीं होती, बल्कि बह पूर्ण और सन्तुष्ट अर्थात्‌ बे परवाह है। 

( प्रयोजन ) ऋषिज्नी के इस साषण का परिणाम यह है 
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कि यह शरीर वास्तव में आरोपित है, मौलिक नहीं। मौलिक 
उसमें भूत हैं जिनमें ये शारीरिक रूप और गुण प्रविष्ट वा 
आरोपित हुए हैं। और फिर भूत वास्तव में मौलिक नहीं 
आरोपित ही है, जो सन्‌ स्वरूप में कल्पित और प्रतिभासित 
हैं। और इस हेतु कि कल्पित बस्तुएँ बिना अपने मौलिक तत्त्व 
के स्थिर नहीं रह सकती, यह कल्पना पश्चात्‌ कल्पना रूप में 
शरीर और शरीरत्त्व भी ज्ञिस स्वरूप से स्थिः हैं, वही 
स्वरूप इस शरीर का अ्रधिष्ठान है । 

( प्रयोजन ) ऋषिजी के भाषण से यह भी सिद्धान्त निकलता 
है कि यह कल्पनाएँ तत्त्व-स्वरूप में ऐसी नहीं जेसा क्रिजामा 
( कपड़ा ) में सफेदी कल्पित होती है, वरन्‌ सर्प की आकृति के 
समान इसमें आरोपित यह कल्पनाएँ कल्पित हैं।और इस 
हेतु कि सप की आकृति का अधिए्ठान वास्तव में रज्जु होता है 
ओर तत्त्व क्री ऋृष्टि से सर्पाझृति रज्जु से कुछ इतर वा सत्‌ 
वस्तु नहीं होदी, इस छिये वह रखज्जुरूप ही है। इमी तरह ये 
शरार और शरीरच्व की कल्पनाएँ भी सिथ्या और अद्वित तत्त्व 
का तद्र॒प ही हैं, और इस अद्वेत तत्त्व को सब का परम 
समीपस्थ असली तत्त्व बोला करते हैं । 

( प्रयोजन ) इससे पहले इसकी पश्म निकटता वा समीपता 
को हम प्रतिविम्वी सिद्ध कर चुके हैं, और उसमें इसका प्रत्यक्ष 
साज्ञात्कार ज्योतिपाम्‌ ज्याति ६ ज्योतियों की ज्याति ) हो चुका 
है, ओर इस आधार रूपी समीपता में यद्यर ज्योतियों 
की ज्योति नहीं सिद्ध होता, तो भरी वह सत स्वरूप सिद्ध * 
होता है, और प्रत्येक वस्तु के अत्यन्त भीवर रक्‍्खा हुआ वह 
सच का आत्मा सिद्ध होता है, इस लिये आत्मा की सीमा वा 
व्यापकृता भी इस निकटता में सिद्ध होती है । 
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( प्रयोजन ) प्रतिबिम्बी निकटता में यद्यपि बह ज्योतियों 
की ब्योत्ति सिद्ध होता है, तो भी अन्तःकरण के भीतर परि- 
चिललन्न-सा दूसरे को दिखाई देता है, इसलिये अन्तःकरण की तथा 
भूत और भौतिक पदर्थों की उपाधियों के अ्रम-निवारण के लिये 
ब्योतियों के ज्योति स्वरूप आत्म-साज्षातार्थ मुमुक्षु को निजी 
निकटता वा समीपता की आवश्यकता होतो है। और वबद अ्म 
निवारण बिना महाबाकय श्रवण किए दूर नहीं होता। इसलिये 
निजी निकटता वा समीपता के जतलाने के लिये ऋषिजी अब 
उचित अवसर समभते हैं क्रि महावाक्य सुना दिया जाय। 
इसलिये अब शरीर और शरीरत्त्व की गति को मृत्यु और 
जन्म में दिखाते हुए और इन कल्पित शरोर और शरीरत्व से 
उस आत्मा को अपरिच्छिन्न सिद्ध करते हुए ऋषिजी महावाक्य 
को सुनाना आरम्भ करते हैं । 

- (३२५) ऐ श्वेतकेतु ! जाग्रतू, स्वप्न, सुषप्ति इन पूर्वोक्त 
तीन अबस्थाओं में विज्लास करता हुआ यह जीवात्मा अपने ही 
अज्ञान-जन्य संकल्पों ( ख़यातल्ों ) से विविध शरीरों वा नाना 
देहों को धारण कर ज्ञेता है, और अपने ही स्न्याल वा संकल्प 
से विविध शरीरों को त्याग कर देता है। इससे सिद्ध होता है 
कि ये पाँच भूत और भौतिक शरीर व देह उसके निज स्वरूप में 
विद्यमान वा भ्रविष्ट नहीं और न वह उनमें बद्ध है, बलिक वह 
स्वत्तंत्र वा स्वाधीन, सुक्त व संतुष्ठ है । 

(३२६ ) हे भगवन्‌ ! यह शरीर तो इस से जुदा नहीं हो 
सकता, वह शस प्रकार इस को त्याग कस्ता है और किस 
प्रकार इसको धारण करता है । यह भी प्रमाण के साथ 
वर्णन करो | । 

(३२७ ) ऐ श्वेतकेतु, ! पहले हमने जाग्रतू, स्वप्न, 
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सुषप्ति तोन अवस्थाएँ इसकी अन्तःकरण के द्वारा ऋल्पित 
कथन की हैं, अब इनसे अतिरिक्त मरण-अवस्था और भी है | वह 
जन्स-सरण अवस्था भी इस में कल्पित होती है, और उन, 
अवस्थाओं में शरीरों व देहों का त्याग और झदहण भत्नी भाँति 
सिद्ध होता है । 

(३२८ ) ऐ श्वेतकेतु ! जब यह जीवात्मा मरणावस्था के 
निकट होता है, उस समय यह जीव अपने पहले जन्म व जन्सा- 
न्तर के शुभाशुभ कर्मों की चर्चा करता है, और उस सम्रय उसको 
शोक ओऔर पश्चाताप का अवसर होता है, और खयात्र के 
भीतर ही भीतर यद्द शो और पश्चाताप होता है। 

( ३२६ ) इधर तो यह अपने भीतर में भीतरी कपाट खुल जाने 
के कारण अपने कर्मों का अध्ययन करता शोक पश्चाताप से युक्त- 
होता है, और उधर उसके सम्बन्धी और कुटुम्बी उसको अचेत 
( बेहोश ) समझ कर कड़ी घरती पर लिद देते हैं, और सब: 
निकटवर्ती तथा पड़ोसी दौंड-दोड़ कर उसको चारों ओर घेर 
लेते हैं, और यह जांवात्मा देखने में हिचकी तंग श्वासे लेता 
हुआ दोनों आँखों को आकाश की ओर खोल देता है, और मुख 
तथा ओएठों पर फेन और कफ निकल आती है। और कफ की 
गुत्थी कण्ठ में फेंसी हुई खर-खुर शव्द्र करती हुई श्वास तोड़ने 
वा सत्यु की सामी सता का समय सिद्ध करती है। 

( ३३० ) उसके सम्बन्धी उस समय पुकार-पुकार उससे 
बोला करते है कि ऐ अमुक ! मैं तेरा भाई हैँ और मुझ को तुम. 
बड़ा प्यारा समझते थे, और सेरे सिवा एक दम भी कोई काम 
नहीं करते थे, मुझ से एकबार अन्तिम बात चीव तो कर लो | 
वैसे ही खो (सर पर रोती हुई बोलती है, प्रियतम ! मुझको 
किसके सहारे छोड़े लाते हो, में आप के बिना क्‍या करूँगी, 
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तुम्हारे बिना मेरा कोई काम नहीं, मुझे भी अपने साथ ही ले 
चलो, सुके अकेला छोड़ कर जाना उचित नहीं, और इधर 
माता अपनी छाती पीटती और “हाय! | हाय” !| शब्द से 
बिल्लाप करती छाती पर गिर जाती है, और प्रेम से आलिंगन 
करती क्रन्द्न करतो है। वेसे ही बहन-भौजाई अपने बाल खोल- 
खोल कर सर के बालों को नोच नोच कर छातियों को लाल 
कर लेती हैं, किन्तु यह जीवात्मा सूक्ष्म शरीर में अपने शुभा- 
शुभ कर्मों के अध्ययन में लगा हुआ और शोकातुर हुआ कुछ 
बात ही नहीं सुनता | और वेद्यगण उसके करुठ में रत्न भस्म और 
द्वाक्षाकेशर मिला कर शक्ति के लिये देते हैं, और परिडत 
लोग गंगाजल और तुलसीदल मिला कर बूँद-बूँद कँठ 
में डालते हैं, ' और प्रायः वयोवृद्ध सिरहाने गीता और 
'विष्णुसहस्ननाम का पाठ आरम्भ करते हैं, और पुत्र अपनी 
जंघध्य तकिया को आँति उसके शिर के नीचे देता है, और 
छोटे बच्चे अन्न का ढेर क्वगा कर दीवा जला कर रख देते है, 
ओर यदि धनवान होता है, तो गौवें भी संकल्प के लिये 
लप्स्थित करते हैं, और नक्कद और अशरक्रियाँ भी अध्य॑- 
पात्र में डालकर उसके साथ में रखकर संकल्प करते हैं, किन्तु 
वह सूक्ष्म शरीर के अध्ययन पम्ें लगा हुआ कुछ भी नहीं 
जानता । 

(३३१) ऐ श्वेतकेतु | इधर इस प्रकार की व्याकुलता 
और बर्ताव तो उसके सम्बन्धी और कुद्धम्बियों में होता है किन्तु 
उधर मृत्यु निकट जीवात्मा का यह हाल होता है कि वाकू इन्द्रिय 
तो सब ज्ञानेन्द्रियों के सहित अपने-अपने स्थातवों को छोड़- 
छोड़कर अपने उपादान कारण रूप अन्तःकरण में त्नय हो 
जाती हैं, और फिर अन्तःकरण की ज्ञान शक्ति ( मन, बुद्धि, 
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चित्त, अहंकार ) प्राण में लय हो जाती है, और कुछ मिनट 
तक गआ्राण की गति के करण नाड़ी और फेफड़ा गतिशील 
रहता है, अन्तत: प्राण की भी गति-शक्ति अपने छपादान कारण 
रूप महाभूतों में लय हो जाती है।इस तरह महाभूतों में 
स्थित हुआ जीवात्मा सुषप्ति के अनुसार वासनारूप से 
विद्यमान उसी प्रकार परमात्मदेव से असेदता श्राप्त करता 
है, जेसा कि सुषप्ति अवस्था में करता है । 

(३३२ ) ऐ श्वेतकेतु ! सुषप्ति अवस्था और मृत्यु अवस्था 
में केक्‍ल वासना मात्र आवरण से बँधा हुआ यह जीव सत्‌ 
से अभेद होता है, इसलिए उन्ही बासना द्वाश पुनरावृत्त 
हुआ जन्म और नवीन शरीर को धारण करता है, और जन्म- 
मरण संसार को आप्त होता है । इस तरह यह जीवात्मा बारम्वार 
जन्म-मरण अघस्था में शरीरों का त्याग और ग्रहण कर लेता है, 
इसलिये ये सव देह उसकी वास्तविक सत्ता नहीं, बल्कि वास्त- 
विक सत्ता उसकी बही परमात्मा है जिसमें वह सुषप्ति और 
सत्यु में एकता प्राप्त करता है, और यह शरीर तथा शरीरत्व 
उसमें आरोपित और कल्पित हे । 

(३३३ ) ऐ श्वेतकेतु ! जो सतबस्तु सुषप्ति और मृत्यु के 
समय इस जीवात्मा के लय का अधिष्ठान है, और जो सत्‌- 
वस्तु जीव-रूप करके इस भौतिक देह (रूप ) में प्रकट हुई 
है, भौर जो सतूवस्तु आरम्भ सृष्टि में कारण रूप से भूतों ओर 
भौतिक पदार्थो' में अवेश हुई है, वह सत्‌ बरतु ही तुम्हारा 
अपना आप या आत्मा है, तुम से भिन्न नहीं । 

( ३३४ ) ऐ श्वेतक्रेतु ! जो सत्‌ वस्तु तुम्हारा आत्मारूप 
है, वह सूक्ष्म से भी सूक्मतर है, और काल, आकाश तथा 
भूत ( देश, काल, वस्तु ) से भी ' महतोमदीयान ( महान से 
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भी महान ) है । और जिस प्रकार रज्जु में कल्पित सर्पाकृति, 
डेंडा और हार दिखाई देते हैं, इसी तरह पंच भूत और भौतिक 
पदार्थ भी उसी सत्‌ वस्तु में कल्पित दिखाई देते हैँ। और 
प्रकार वह कल्पित सर्प, डंडा, व हवार ठीक रख्जु ही हैं, वेसे यह 
पँच मूत और भौतिक पदार्थ भरी ठोक ज्सी के तद्गप हैं, ओर 
यह सब सत्‌ वस्तु ही का वस्तुतः स्वरूप है । 

(३३४ ) ऐ श्वेतकेतु |! वह समध्त संसार का अधिष्ठान 
या उपादान कारण रूप परसात्मदेव तुम्हारे वास्तविक स्त्रूप से 
भिन्न नहीं है, वरन्‌ वह तुम ही हो । यह शरीर और शरीरत्व 
तुम नहीं हो | 

(३३६ ) ऐ श्वेतकेतु ! जो आत्मदेव बुद्धि और अन्तःकरण 
का भी साज्ञी है; वह फिर उन में केन्द्रित हुआ साज्ञी है, और 
सब्ंत्र विद्यमान है, और प्रत्येक में विद्यवान है, और प्रत्येक का 
तद्रप है । और जो आत्मा ढेत से रहित होने के कारण परमसा- 
नन्‍्द स्वरूप है और सन्‍्तुष्ट है, और जो आत्मदेव समस्त जड़ 
वस्तुओं का श्रक्कश होने से स्व-प्रकाश है, वह आत्मदेव ही 
तुम्हारा वास्तविक स्वरूप है |इसी कारण तुम कर्ता भी नहीं 
हो, तुम भोक्ता भी नहीं हो, और तुम ज्ञाता वा संसार 
( अथवा भोग्य ) भी नहीं हो । 

(३३७ ) ऐ श्वेतकेतु | तुम प्रिय पुत्र को जो हमने उपदेव 
किया है; अपनी अत्यन्त प्रीति के कारण शुद्य रहस्य को बत- 
लाया है। और यह वेदों में सर्वोत्तम गुद्यरूप दिव्य रत्न है, और 
यह्द प्रत्येक परिडत को मालूम नहीं है, और साथ ही इसके यहद्ष 
उपदेश तुम्दारे अहंकार को भी दूर करता है, इसलिये तुम्हारे 
अनुशासन वा अनुबोधन के लिये तुम्हें उपदेश किया है । 

( ३३८ ) ऐ श्वेतकेतु ! जिस परमात्मा अन्वर्यामी का तुम 
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को हमने उपदेश दिया है, उसी परमात्मा के सुनने से चासुने 
सुने और नाजाने जाने और अनसोचे सोचे जाते हैं । 

( प्रयोजन ) नम्बर ३३४ में जो ऋषिज्नी ने “तत्त्वमसि” 
-( वह तुम ही ह ) कहा है, यद्दी महावाक्य है। इसी के श्रवण 
से आत्म-साक्षात्कार होता है| 

( प्रयोजन ) इस मद्दावाक्य में तीन शब्द हैं । एक शब्द तो 
5तत्‌? है जो सर्वनाम अन्य पुरुष का है, और दूसरा शब्द “त्वम्‌” 
है जो सर्वनाम मध्यम पुरुष का है, और तीसरा शब्द “असिः है 
जो संगति का है| इन्हीं को संस्कृत में तत्‌-पद्‌ और त्वमू-पद्‌ 
भी कद्दते हैं । और नम्बर ७६ से ८१ तथा नम्बर १६२ में जो सत्त्‌ 
की विवेचना की गई, है उस से सत्‌ का ज्ञान वा अनुभव 
'परोडक्ष वस्तु के समान होता है, इसलिये वह समस्त 
अर्थ इस मह्दावाकक्‍्व के 'तत्‌” से अभिप्रेत होते हैं । और 
जिस प्रकार ऋषिजी ने तके और अन्बेपण के साथ उसको 
'सिद्ध किया है, इस सिद्ध करने को 'तत्‌! पद शोधन बोला 
करते हैं । और नं० १६३ से १७१ तथा नं० २९१ में जो विवेचना 
की है, उसले सत्‌ का अलुभत्र प्रत्यक्ष वा अपरो5क्ष वस्तु 
की भाँति होता है, इसलिये वह सच अर्थ इस महावाक्य 
के 'त्वमू, पद से अभिप्रेत होते हैं। और जिस प्रकार ऋषिज्ी 
ने युक्ति और बिवेचना से उसको सिद्ध किया है, इस युक्ति को 
स्वमू-पदशाधन कहा करते हैं । और जब उन सत्र परोठक्ष अथो 
की अपरोडक्ष अर्थों के साथ एकता की जाती है और आत्म- 
साक्षात्कार का फल प्राप्त होता है; उस समय सम्बन्धकारक 
“शब्द देकर गुरु उनकी अभेदता करता है। इसीको “महावाक्य! 
'का श्रवण बोला करते हैं । 

( प्रयोजन ) यद कुछ आवश्यक नहीं कि तत्पद्शोधन 
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और त्वम्‌ पदशोधन में यही शब्द और यही उपदेश गुरु 
के लिये ज़रूरी हैं जो ऋषिजी ने कहे हैं, बल्कि यह पूर्ण 
गुरुदेव की इच्छा पर नितान्त निर्भर है कि वह शिष्य की समझने 
की योग्यता के अनुसार उपाय व शेैज्ली से वर्शान करे, 
जिससे उसको परमात्मा की महत्ता और निकटता का बोध 
हो जाय । अतः तत्पद्शोधन से शिष्य की नास्तिकता का अन्ध- 
कार आवरण दूर होता है, और उसे आस्तिकता का निश्चय 
वा विश्वास प्राप्त होता है । और “त्वम? पदशोधन से शिष्य 
के भीतरी अज्ञान रूपी अन्धकार का आवरण दूर द्वोता है। 
ओर आत्म-साक्षात्कार को समीपता वा निकटता प्राप्त होती 
है। और जब इस उचित अवसर पर महावांक्य सुनाया 
जाता है, तो सत्‌ की अहन्ता का श्रोता की अहन्ता में एकता 
के साथ साक्षात्कार दोता है, और उससे अपने आप 
अहंज्ल्मास्मि? का निश्चय उत्पन्न होता है । क्र 

मे ( प्रयोजन ) वेदान्तविदों का कथन यह है कि जिस समय 
पूवोक्त नियमानुसार शुरू से शिष्य महावाक्य का श्रवण 
करता है, उसी समय सत्‌ का अलुभव हो जाता है, किन्तु यह 
आवश्यक नहीं कि अहंब्रह्मास्मि का निश्चय भी उसी समय 
हत्पन्न हो जाय, बल्कि यह परिणाम शिष्य के अन्तमकरण की 
शुद्धि और निर्मल बुद्धि पर निर्भर है ; क्योंकि मिथ्या विश्वासरो 
और अन्तसलिनता के कारण वह गुरुदेव के वाक्‍्यों पर श्रद्धा वो 
निश्चय नहीं करता, इसी कारण उसमें पूर्वोक्त निश्चय 
उत्पन्न नही होता, और जब तक यह निश्चय उत्पन्न 
नहीं होता, तब तक मुक्तिफल उत्पन्न नहीं होता । 
इसी कारण पूर्ण गुरु को चाहिए कि शिक्षा-काल 
में उसके भप्रश्नोत्तर में उपय क्त निश्चय के बाघक आवरणों 
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का अनुसन्धान करता रहे, और फिर ऐसे ढंग और वाक्यों 
द्वारा तत्दू और त्वमूपद का शोधन करे जिससे साक्षात्कार 
के मारे में बाधा डालने वाले श्रावरण दूर होते रहें। और 
जब वह आवरण-निबार ण.की छान-बीन कर लें, फिर यथावसर 
सह्वाक्य का श्रवण कराये । अन्ततः उसमें पूर्वोक्त निम्थय 
उत्पन्न हो जाता है । उस समय फिर उसको श्रवण किये आअर्थों 
में चिन्तवन ( मनन ) करने की आज्ञा दे, जिसमें दृढ़ता उत्पन्न 
हो | और जब वह हृढ़ता के पश्चात्‌ सत््‌ को सूर्य के समान 
साक्षात्कार करे, तब गुरु का अधिकार पूर्ण होता है। 

( प्रयोजन ) श्वेबफेतु की जब ऋषिजी ने उपयुक्त नियम 
से, जिसका अनुवाद शुद्धता पूर्कक्ष किया गया है, महदावाक्य 
का श्रवणु कराया, तो आठ सन्देहों के कारण जो कि साक्षा- 
त्कार के मार्ग में बाधा रूप आवरण हुए, उक्त फल का निश्चय 
न हुआ, इस लिये ऋषिजी ने उसके प्रश्नों के अनुसार उन बाधाओं 
की विवेचना जॉच-पडतात् करके आठ बार ऐसी शेली 
ओऔर विधि से तत्पद्‌ और त्वमपद का शोधन किया जिससे 
प्रत्येक उपदेश में उसका आवरण निवृत्त होता रहा। अन्त में 
नवी वार में पूर्वाक्त फल का निश्चय उसमें प्राप्त हुआ। इस 
प्रकार बारबार देर तक नौं बार महावाक्य को सुनाया । 
ओऔर हम उन प्रश्नों को. जो श्वेतकेतु ने किए, और उनके उत्तर 
जो ऋषिजी न दिए, संक्षेप से अनुवाद करते हैं।पाठकगण 
इसकी व्याख्या या युक्तियाँ उसी प्रकार जान ले, जैसा कि ऊपर 
पहल्ली बार में वशन की गई हें।और सूफी महोदय इस 
तत्पद शोधन को ०“सेरे-आक़ाक्ती” और त्वमूपद शोधन को 
सेरे-अनफ़सी कहा करते हैं, किन्तु चह शूली द्वारा मारे जाने 
के भय के कारण स्पष्ट-ऋूप से भहावाक्य का श्रवण पुस्तकों 
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नहीं लिखते थे ; हाँ गुप्त रीति से पट शिष्य को सुनाते थे, 
ओर सेरे-आफ़ाक्ती व सेरे-अनफ़सी के रहस्य का संकेत पुस्तकों 
सें लिखते सी थे । ' 

८ ३३६ ) श्वेतकेतु ने जब अपने पिता से जीव और इंश्वर 
की अमेद्ता ( अर्थात्‌ अवूदियत-वंदा और अलूहियत-खुदा 
की वहदत ) श्रव॒णु की, तो आ।रठं सन्देहों के आवरण के कारण इसे 
आत्सइ-शन रूप फल्न प्राप्त त हुआ, और ऋषिजी ने उसके अश्चों 
के अलुसार साज्षात्कार के आवरण और झुकावटों की विवेचना 
करके नौ प्रकार से तत्वद और त्वमूपह का शोधन कर दिखाया 
आओऔर प्रत्येक शोघन से महावाक््य का श्रवण कराया, जिसके 
चाद नवें वार उसमें आत्म-दर्शन वा आत्म-साक्षात्कार हुआ। 
उन आठों प्रश्नों का संक्षेप पूचक अनुवाद नीचे दिया जाता है 

(१) हे सगवन्‌ | आपने ठत्पद शझोधन सें कहा है कि 
ऊुपुप्ति अबस्था सें और सृत्यु सें समस्त जीव सत्‌ से असेद्‌ 
होते है, किन्तु जव सुघुपि उत्यु में यह जीद सत्‌ से असेद्‌ 
होता है, तो वह छस' समय सत्‌ से असेदता का निश्चय 
ज्यों नहीं करता है | हमको यह्द बात प्रत्यक्ष सालूस होती 
हैँ कि जब संसार सें प्रेस-पात्र का मिल्नाप छोता है, तो प्रेसी 
मिल्लाप के समय सिलाप का निश्चय करता है) और इस 
हेतु कि सुपुष्ति सें या झत्यु में सन्‌ के सिल्लाप का निश्चय नहीं 
होता, इसलिये वस्तृतः सत का सित्लाप भी नहीं होता | 

(२) जब कोई मिल्लाप करने वाला -सिल्लाव के पश्चात्त 
जुदाई पाता है, तो जुदाई के समय सिलाप का चर्चा करता 
'है, और इस छेत॒ कि सुषुप्ति से उठा मनुष्य जागत में सत्त के 
मसिल्ाप का चर्चा नहीं करता, इससे ज्ञात होता है कि वह 

'सत से मिलापे भी नहीं पाता । 
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(३ ) सुषप्ति और मृत्यु में सत्‌ का मिलाप नदो और 

नाले के तद्दनू है जो समुद्र सें जा मित्रते हैं।और जेसे नदी 
ओर नाले के मिलाप में मिलनेवाले और मिले हुए का विवेक 
नहीं रहता, दसे ही वहाँ भी विवेक नहीं रहता, यह कथन 
आपका इस वात की युक्ति उपस्थित करता है कि जेसे नदी 
ओर नाले समुद्र में लय होते है और समुद्र से मिल जाते हैं, 
वही हाज्न जीवों का निद्रा और रूत्यु में होता है, तो फिर 
इनको जागृत होना या नवीन जन्म पाना कठिन होगा । क्योंकि 
जो बूंद नदी में डाला जाता है, फिर उस बूँद का नदी में से 
व्यक्तित्व से ह-वहू मिकाल्नना या खारिज होना कठिन 
६6 । 
(४ ) हे भगवन्‌ ! यह आत्मा अत्यन्त सूक्ष्म और कोमल 
चस्तु आपने वर्णन किया है, जिससे बढ़कर कोई सूच्म या 
कोमज्न वस्तु नहीं है। ऐसा सूक्ष्म तत्त्व इस स्थूल्न संसार का 
अधिए्ठान केसे हो सकता है ९ , 

(४ ) है भभवन्‌ ! आपने कहा है कि चाह ( जिज्ञासा ) 
ओर लगन से ही यह आत्मा प्राप्त होता है, और यह भी कहा 
है कि ज्ञान होने के पूर्व दिखाई नहीं देता । अतः उसका: 
साक्षात्कार नही होता । 

(६) है भगवन | साक्षात्कार प्रायः प्रत्यक्ष पदार्थों का ही 
होता है, अध्रत्यक्ष का नहीं होता, और आत्मा अप्रत्यक्ष है, फिर 
उसका साज्षात्कार किस प्रकार हो ? 

(७) हैं भगवन्‌ | यदि अज्ञानी मनुष्य के इन्द्रिय और 
अन्तःकरण सत्यु-काल में वासना रूप से विद्यमान रहते हैं 
इस कारण वह फिर जन्म लेता है और पुनरावर्तित होताहै 
तो आत्मदशी के इन्द्रिय और अन्तःकरण भी वासना रूप से 


है 47 48 8, 
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नष्ट नहीं होते होंगे, और उसको भी शारीरिक और मानसिक 
पुनरावर्तित होना चाहिए ,। क्‍या कारण है कि फिर उसका 
पुनरावतंन नहीं होता, वरन्‌ वह मुक्त द्वो जाता है| 

(८ ) हे भगवन्‌ ! यदि ज्ञानी के इन्द्रिय और अन्तःकरण 
वासना रूप से नष्ट होते हैं, तो मूर्ख के इन्द्रिय और अन्‍न्तः- 
करण वासना रूप से क्‍यों नहीं नष्ट हो जाते, इसका क्या मुख्य 
कारण है ९ 

(३४० ) ऐ प्यारो ! इस भश्रकार श्वेतकेतु ने आठ वार 
सन्देह किया और ऋषिजी भी तत्परतापूवंक आठ वार नए 
सिरेसे तत्पद्शोधन का बर्णान करते थे और उत्तर देते थे। 
अब उन उत्तरों का नम्बरवार अनुवाद संक्षेप से हम करते है । 

>ऐ श्वेतकेतु । जेखे कि मधुसक्तिका नाना पुष्पों के 
सार को लाकर अपने छत्ते ( घर ) में उसको शहद बना लेती 
है, और इस शहद में भिन्न-भिन्न जगह के सार अपनी-अपनी 
विविध व्यक्तित्त्वा असलियत का विवेक नहीं पाते ; बेसे ही 
सुषप्ति में यह जीव सुष॒प्ति-अवस्था में प्राप्त होते हुए अपने 
मिलाप और व्यक्तित्व का विवेक नहीं पाते हैं । 

यहाँ मधु का निश्चय क्षरिक्र वा तत्कालिक निश्चय 
जान लेना, वाचक नहीं जानना । क्योंकि वह जड़ वस्तु वाचक 
निश्चय के योग्य नहीं, तो भी तत्कालिक निश्चय जड़ में भी 
बुद्धिमानों के निकट स्वतः सिद्ध है 

आपत्ति--हे भ्रगवन्‌ ! यदि जीवों का सेल नींद या 
सुषप्ति में ऐसा होता है जेसा कि विविध फूलों के रसों का 
मधु में होता है, तो फिर जीवों का उसी रूप में पुनरेवतंन . 
ज्ञाम्मतू में कठिव होगा, जेसा कि मधु से फिर उन भिन्न-मिक्त 
पुष्प-र्सों का पुनरावतन वा प्रथकरण नहीं होता । 
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२--ऐ श्वेतकेतु ! यद्यपि जीवों का सम्मिश्रण सुपुप्ति में 
चेसा ही होता है जेसा कि मधु में पुष्पों के विविध रखों का 
होता है, किन्तु जीव जो स॒पुप्ति में परसात्मा से मिलाप पाते 
हैं, अपनी-अपनी वासना रूपी आकृति और अहंता से पर- 
सात्मा के साथ मिल्लाप पाते और सुपुप्ति में प्रव्रिष्ट होते हैं, 
इस कारण मधु के विरुद्ध फिर जाम्रत में अपनी असली 
अकृति और अहंता पर उनका पुनरावतंन होता है; और 
पुष्प-रसों में यह विशेष बन्धन पुनरावतंन का कारण नहीं है, 
इसलिये वह फिर अपने असली वा पहले रूप में पुनरावतंन नहीं 
करते । और जीवों का जो पुनरावतंन इस वासना के काश्ण 
होता है, उसकी साक्षी प्रथ्वी के जीव-जन्तुओं में भली भाँति 
मिलती हैं, क्योंकि भश्रीप्म ऋतु (या तपश के दिनों ) में जब 
भूमि के जीव अन्तु घग्ती वा प्रथ्वी में मिल जाते है और प्रथ्वी 
रूप हो जाते हैं, तो फिर वर्षा ऋतु में उसी आरक़त पर अपने 
आप उत्पन्न हा “जाते है । 

३-ऐ श्वेतकेतु ! जमेकि नदी और नाले समुद्र में जा 
मित्ते है और समुद्र रूप हो जाते हें, और फिर वाप्प होने 
की विधि से बादल हाकर वरसते हैं और नदी नाता रूप हो 
जाते हैं, ओर यह निश्चय नहीं करते कि हम रुमुद्र से 
मिलाप पाकर आये हैँ, वसही यह जीव सुघुप्त अवस्था से 
निकलते परमात्म मिल्ाप का निश्चय था चर्चा पाते है 
इसका मुख्य कारण यही है कि सुपुप्ति काल के मित्ाप 
में मूल-अज्ञान- और तत्कालिक वा तूल-अज्ञान भी होता है 
यत्रपि जाम्मति में तूल-अज्ञान जाता रहता है, किन्तु मूल- 
अज्ञान आत्मानुभव के बिना दूर नहीं होता, इस लिये जायत 
में जो ब्ियोग है, उससे मिल्नाप-चर्चा भी नहीं करते | 
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४-ऐ श्वेतकेतु ! जीव जब सुषुप्ति या मस॒त्यु में होता 
'है, तो परमात्मा से अभेद हुआ विलीन नहीं हो जाता 
यदि वह विलीन हो जाता, तो. फिर उसका जाथ्रतू में पुनः 
आना भी न होता ! इस हेतु कि वह पुनः आया होता है 
आअतपव विल्लीन भी नहीं होता। विवेक-हृप्टि से यदि देखिये 
तो जीव -नाश-योग्य नहीं है, वरन्‌ जिस-जिस वस्तु का जीव 
त्याग करता है, वही-बही वस्तु नष्ट होती है।और जिस- 
जिस वस्तु को वह भ्रदण करता है वही-बही बस्तु श्रफुल्नित 
ओऔर जीवित होदी है। देखिये,बृक्त में जिस-जिस शाखा या 
पतची का जीव त्याग करता है, वही-बही शाखा वा पत्ती 
सूख कर नाशमान हो जाती है और शरीर में भी ज्क़वा या 
पक्षाघात के . समय शरीर के अध भ्राग को यह जीव त्याग 
देता है, तो वह आधा भाग मुर्दा ( निर्जीब )सा हो जाता है, 
और जब उसी को फिर वह अहण करता और उस में असि- 
मान करता है, तो प्रफुल्लित और जीवित होता है । 

आपत्ति--है भगवन्‌ | हम यह कल्पना करलेंगे कि जीव 
नाश हो जाता. है और दूसरा जीव शाखा, पत्ती, वृक्ष में व्याप्त 
होकर फिर उसको अ्रफुल्न्ित कर लेता है, तो इस प्रकार से 
भी यह बात खिद्ध हो सकती है, और इस तक वा युक्ति से 
यह आवश्यक नहीं हो जाता कि जीव नाशमान नहीं । 

उत्तर--ऐ श्वेतकेतु | यदि यह मान लिया जायगा कि 
को$ भी वस्तु नाशमान नहीं होगी, क्‍योंकि जब किसी चस्तु 
को जीब तक करेगा, दूसरा जीव उसको ग्रहण कर लेगा । 
तो यह अछुभव के विरुद्ध है। क्‍योंकि वस्तुएँ नाश होतो हुई 
हम प्रत्यक्ष देखते हैं, यदि लक्तवा में जब देह के दूसरे भाग 
में निशोगता होती हे तो वही जाबव आधे शरीर को व्याप्त 
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होता' उसमें अभिमान करता है। यदि दूसरा जीव आधे में 
व्याप्त हो उसमें अपना अभिमान वा स्वत्व रक्खे तो विश्वह 
का कारण हो जाय, जेंसे कि एक रण्य में दो राजाओं का 
क़व्ज़ा विग्नह का कारण होता है। और सुपप्ति में यदि प्रथम 
जीव के विनाश ओर जाग्रनू में इसरे जीव की व्याप्ति 
स्वीक्षार कर ले तो फिर पहली जाग्रत के अनुभवों की चर्चा 
कठिन होगी ; जहर इस हेतु कि पहली जाग्रतू की चर्चा 
अनुभव सिद्ध डे, वही जीव पुनराबृत्त होता है, दूसरा 
ही आवृत होता । और इसके अतिरिक्त जाग्रत में जागता 
हुआ ऐसा निश्चय करता है कि जो में पहले जागता था 
ओर फिर सुपप्ति में हो गया था, अब फिर वही में जागता 
हँ। यदि जाप्मत में दूसरा ही जीव आवृत्त होता, तो यह 
निश्चय न होता । जबकि सिद्ध हुआ क्रि एक शरीर वा देह 
पू्र जन्म के कर्मों के विरोप संस्कारों के सम्वन्ध के कारण अकेले 
जीव के ही अहण आर त्याग क योग्य है, अन्य जीव के आवधिकार 
वा अभिमान के योग्य नहीं इसी लिए जब प्रारठ्य कर्मों क संरकारों 
की समाप्ति होने लगती है, तव वह जीव पूर्ण-रूप से शरीरों का 
त्याग करता है, तो फिर वह शरीर नाश हो जाता है, अफुल्लित 
या जीवित नही होता | 

ऐ श्वेतकेतु | ज्ञिस प्रकार सुपुप्ति में वह नाश नहीं 
होता, सन्‌ से अभेदता अध्प्त करता फिर ज़्ाग्मत में जियोग 
प्राप्त करता *, और शरीर असेद वा अभिमानरी होता है; 
इसी प्रह्नार मृत्यु में भी वह नाश नहीं होता, सत्‌ ले अभ्रेद्‌ 
हाता है, और कुछ काल पश्चात बह ऑफर प्रथक होता 
नवीन शरीरों में सम्बन्धित होता है, और पहले जन्‍्म्र के कर्मा 
ओर संस्कारों का फल्न प्राप्त करता है । यद्यपि सृत्यु के 
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पश्चात वह नवीन शरीर को घारण करता है, ढिन्‍्तु जीव 
बही होता है । यदि वही जीव न हो, तो न किये हुए कर्मों 
के फलों की उत्पत्ति वा आप्ति और किए हुए कर्मों का फल्ञों 
का नाश ज़रूरी हो ज्ञायगा। और परमात्मइव में उत्त समय 
अत्याचार या ईैर्षा वा सूमपन ( कृपणता ) को स्वीकार कंरना 
होगा । तातपये ऋषोजी का यह है कि यदि जीव को 
पुरातन या सनातन मान लिया जायगा, तो पाप और 
पुण्य, पुरस्कार और दण्ड, बन्ध और मोक्ष का विधान स्थिर 
रहेगा, अन्यथा समस्त शास्त्र और धम्म मिया हो ज्ञाँयगे। 
इसलिये सुषुप्ति या मृत्यु में जीव नाश नहीं होता, सत को 
प्राप्त होता ठीक सतस्वरूप होता है, और अ.चन!शी होता है। 
४-ऐ श्वेत्तकतु ! जेंसे बृक्ष काबीज बृक्ष की दृष्टिसे 
सूक्ष्म है, और सूक्ष्मता के गुण से युक्त चही बीज्ञ बुत्ष का आदि 
ओर अधिष्ठान होता है। उसी तरद यद्याप आत्मा सूत्म्म और 
अर है, तो भी संसार का आदिकारण और अधधिष्ठान है। 
देखो, पीपल का बीज सूक्ष्म और अशु होता है, तो भी उसमें 
पीपल का वृक्ष पहिले संकुचित रूप विद्यक्षान ह'ता है, आर इस 
संकुचित अबस्था सें उसमें शख और पते दिव्व'इ नदी देते, 
ऋझौर जब वह संकुचित अवस्था से विक्रामत अवस्था में हो 
जाता है, तो शाखें, पत्त और तना भी भारी-भारी दिखाई 
देते है। और यह सिद्ध हुआ है कि कोई भी बम्तु असत्‌ वा 


- नास्ति से अस्तित्व -में नहीं आती, इसीलिग्रे वह ग्रक्रट 


वा स्पष्ट होने से पूथ् संकृचित अवस्था मे सूच्म-रूप प्ले 
विद्यमान होता है ।इसी तरह सृष्टि क आरम्म में यह 
आत्मा साया दी से समावृत था और उसमें संकुचित रूप 
से संसार उसी प्रकार विद्यमान था, जिस प्रकार बीज में वृक्ष 
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विद्यमान था, और फिर वह संसार उसमें उसी भ्रकार 
विकसित होता है जेसा कि बीज से बृक्त विकसित होता है। 
ओर वह परमात्मा उसमें उसी प्रकार संसार को दिखाई नहीं 
देता, वरन्‌ वही उसको देखते हैं, जिसको श्रति भगवती ऐसे 
दिखाती है कि पहले सत्‌ द्वी था और अब भी सत्‌ ही है और 
फिर भी सत््‌ ही होगा। 

६--ऐ श्वेतकेतु ! अ्द्यपि यह आत्मा इन्द्रियों से प्रत्यक्ष 
नहीं, इस कारण आँख से दिखाई नही देता; तो भी वह 
अपने स्वरूप में दृष्टि-हप है. इसलिये वह सम्धृत और 
अज्ञात भी नहीं । किन्तु जिस प्रकार पानी में गला हुआ नमक 
आँख से नहीं दिखाई देता, वरन्‌ स्वाद रसना से दिखाई देता 
है, उसी तरह यह्‌ इऋृ्टि-स्वरूप आत्मा जो इस चर्म-चक्ष से 

[भी दिखाई देता, तो भी शास्र और वेद के नेत्र से दिखाई 
देता है। अतः जो लोग शास्त्र व वेद पर भरोसा करके शाद््ष 
विधान के अनुसार तत्पद और त्वमृपद श्रवण करते हैं, जेलाकि 
ऊपर कहा है, वह लोग इसको प्रत्यक्ष साक्षात्कार करते हैं। 
इसलिये इसमें भक्ति, लग्न व प्रेम का बःघ वा अभाव नहीं हो 
सकता ; वरन्‌ इसमे भक्ति, लग्न, श्रेम, और जिज्ञासा सबक्री 
अपेत्ता अति तीत्र होती है । 

>ऐ श्वेतकेतु | यह नहीं मान लेना चाहिए कि प्रत्यक्ष 
का ही अनुभव होता है, अप्रत्यक्ष का साक्ष'त्‌ क्रिस प्रकार 
हो। क्‍योंकि वहुत वस्तुएँ अप्रत्यक्ष हे किन्तु उनका अनुभव 
वा साक्षात्‌ होता हैँ । देखों, भूख-प्यास, क्रोध और काम 
जितनी मानती अंबस्थाएँ हैं, सत्र अप्रत्यक्ष हे, तो भी उनका 
अनुभव होता है, क्योंकि मैं भूखा हूँ, में प्यासा हूँ. मैं क्रोध 
में हैँ, में ऋृपालु हूँ, इस प्रकार का निश्चय अन्तःकरण की 
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शान्ति अवस्था के समय मनुष्य करता है. परन्तु वस्तु का 
प्रत्यन्षीकरण वरन्‌ साक्तष त्कार नहीं होता । इससे सिद्ध 
हुआ कि अप्रत्यक्ष वस्तुओं का भी अनुभव होता है। और 
आत्मा यद्यपि अप्रत्यक्ष है, तो भी उसका अनुभव हो 
सकता है। और साज्ञात्कार से पूर्व जो उसका अनुभव नहीं 
होता, उसमें भी काम क्रोध आदि अन्तःकरण की अवस्थाएँ 
ही बाधक हैं । इन काम क्रोधादि- अवस्थाओं के कारण 
मनुष्य की अवस्था हो रही है, जेसा कि किसी गांधार 
देशीय व्यक्ति को लुटेरों ने आँखे बन्द करक किसी भयानक वन 
या कटीले स्थान में फेंक दिया हो | यह प्रकट है कि उस व्यक्ति 
की कैसी दशा होगी । बेंसा ही इस जीव की दशा इन काम-क्रोध 
आदि लुटेरों ने कर रक्खी है, और उसको साक्षी रूप आँख की 
दृष्टि अज्ञान के द्वारा बंद कर दी हुई है, और अपने आत्मरूप प्रदेश 
( निजधाम ) से प्रथक्‌ करके घनरूप बन या कटीले स्थान में फेंक 
दिया है। और” इस हेतु कि इन लुटेरों ने उसकी बुद्धि व आँख को 
हृढता से और अविद्या से बंद ऋर दिया है, इस कारण वह अपने 
आप इस भयानक बन से निकल नहीं सकृता और न वह 
अपने देश ( नलिजधाम ) का मार्ग ही जान सकता हैं। फिर जेसा 
कोई पुणे नेता अपनी कृपा से पहले उस गांधारी की आँखें 
खोल दे और फिर उसके हाथ-पाँव खोज्न कर सागे बता दे कि 
यह सड़क गाँधार में पहुँचती है, इसी पर चत्ना जा, और वह 
उसकी आज्ञा और आदेश के अनुसार विश्वास करके सड़क पर 
चलता रहे, तो गाँधार पहुंच जाता है, बेसा ही पूर्ण गुरु जब 
भाग्य से उसको मलता है, तो पहले तत ओर तप से उसकी 
कास-क्राध की शक्ति को जीण /शिथिल् ) कर देता है, और फिर 
तत्पद्साधन और त्वमूपद्‌ शोधन से आत्मा के अज्ञान का नाश 


आत्मसाज्षात्कार की कसौटी 5६६. 


करता है | निदान वह काम-क्रोध का शिथित्न होना मानों हाथ 
पॉब के वन्‍्धन खोलने के समान है, और यह अज्ञान' का नाश 
मानों आँख की पट्टी खोलने के समान है, और फिर उसको महा- 
वाक्य के श्रवण से अद्वेत ब्रह्म सिद्ध करता है, यह मानों गॉधार 
सइक पर डाल देना है, इस प्रकार यह जीत्र पूर्ण गुरु की 
कृपा अपने निजधाम में प्राप्त हो सकता है, और आत्मसा- 
च्ात्कार हो सकता है| 

८--ऐ श्वेतकेतु ! मृत्यु में जो इन्द्रियों और अन्त:ःकरण का 
व्यक्ति रूप से नाश कहा हे, वासना रूप से नहीं कहा है, वह 
अज्ञानी के लिये विशेषता कहा है| आत्मज्ञानियों के इन्द्रिय और 
अन्तःकरण तो मृत्यु के समय व्यक्ति रूप से और वासना रूप से 
पूर्णतया नाश हो जाते है, इसी कारण आत्मदर्शियों को फिर 
शारीरिक और मानसिक पुनरावतंन नहीं होता । 

ऐ श्वेतकेतु ! अज्ञानी और आमत्मदर्शियों का विशेष 
अन्तर जो हमने वर्णन किया है, शस्ध और वेद के आधार 
पर किया है, अन्यथा मानवी दृष्टि से दोनों की रुत्यु समान 
होती है, क्योंकि मृत्यु के समय अज्ञानी जब मर्णग्रय होता 
है, तो उसके सन्वन्धी और छुठुम्बी उसको घेरकर उसको. 
बुलाते-पुकारते हैं, और तब तक ही [वह उनके पुकारने और 
रोने-बोने को सुनता है जब तक कि उसके इन्द्रिय और अन्तः- 
कारण नाश नहीं दोते। ओर जब सके इन्द्रिय और अन्‍्तः- 
करण का नाश हो जाता है, फिर वह नहीं छुनता, बेसा ही 
ज्ञानी भी नहीं सुनता | इसी कारण मनुष्य को दृष्ट के अनुसार 
इन्द्रिय और अन्‍न्तःकरण दोनों का एक समान व्यक्ति रूप नाश 
है, और मनुष्य उनमें कुछ अन्तर नहीं करता। इस हेतु कि आत्म- 
दर्शियों के अन्त:करणु व इन्द्रियों का नाश पूणेतया होता है, और 
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वह पत्यक्ष॑ दृष्टि में दिखाई नहीं देता, वह ( मनुष्य ) समान दी 
देखता है, किन्तु शास्त्र की दृष्टि में वासना रूप से ( बस्तुतः » 
विनाश के खयाल से महान अन्तर है । 

६--ऐ श्वेतकेतु ! आत्मदर्शियों के इन्द्रिय और अन्तःकरण 
वासना रूप से नाश होते हैं, और अज्ञानी के नहीं होते । इसका 
कारण यह हे कि अज्ञानी का आत्म-अज्ञान जो वास्तव में संसार 
का आदि मूल है, नाश नहीं हुआ होता। इसी कारण उसके 
अन्तःकरण और इन्द्रिय अज्ञान में लीन होते हैं, और ठीक अज्ञान 
रूप ही हो जाते हैं । और रूपों का पूर्णतया क्षीण (नाश) होना 
अज्ञान से कठिन है, इसी कारण फिर वह रूप प्रज्वलित होते 
अज्ञानी के जन्म के कारण हो जाते हैं । चूंकि अज्ञान का नाश 
ज्ञान से द्ोता है, आत्मदर्शी का अज्ञन त्तो आत्मज्ञान की 
ज्योति से जीवन में ही दूर हो चुका होता है, और सृत्यु के 
शिशिर काल में जो इन्द्रिय और अन्तःकरण का अभाव होता है, 
आत्मा में, जो ज्योतियों की ज्योति है, होता है, और स्वप्न-जगत 
के रूपों का भी अधाव होता है, क्योंकि स्वप्न-संसार के रूपों का 
मुद्रण और रचक्षण अन्तःकरण और चअज्ञान में ही होता है। 
आत्मा तो स्वप्न-संसार के रूपों के सुद्रण और रक्षण से परे है । 
इस कारण उसको फिर पुनरावतेन नहीं होता, और इसके 
अतिरिक्त अक्वान का आवेश होने से सृत्यु वतल में अज्ञानी अपने 
आत्मा और संखार से अचेत सुबु प्त अवस्था के समान हो' 
जाता है, और आत्मदर्शी इसके विरुद्ध अज्ञान-विन'श के कारण 
अपने स्वरूप में दृष्टिर्प और ज्योतिरूप होता है, जेसा कि 
वह जीवन-काल में समाधि अवस्था में रहता है । इसका 
प्रत्यक्ष उदाहरण यह है, जेले कोई एक मिट्टी के क़जे में पानी 
भर कर और जसका मुँह बन्द करके नदी में फेक दे और दूसरा 
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क़ज़ा तोड़कर उसका पानी नदो में फेंक दे, तो स्पष्ट है कि 
जिस समय वह ड्ूबा- हुआ फ्रज्ा निकाला जायगा, तो उसमें 
चद्दी पानी नदो से अलग हो सकता है जो पहले नदी से एथक 
था, और दूमरा पानी जो टूटे क्लज़े से मिलाया गया है, यदि. 
अलग करना चाहे तो उसी व्यक्ति रूप से अलग होना 
कठिन है ; वेसा हो अज्ञानी का सत्‌ में डूबना जो स॒त्यु में होता 
है, अज्ञान की उपाधि के कारण फिर पुनरावर्तित होता हे, 
ज्ञानियों का पुनरावतंन नहीं होता । 

१०-ऐ प्यारे ! उस प्रकार अरुणी ऋषिने नौ बार पुनः पुनः 
शास्रीय विधि के अनुसार “तत्त्वमसि” ( अर्थात्‌ वह तुम ही 
हो ) यह महावाक्य श्वेतकेतु को सुनाया। नवी बार में सेंदेह . 
दूर दोने पर उसको साक्षात्कार हुआ | इससे सिद्ध हुआ कि 
तत्त्व-साज्षात्कार शिक्षा के रूप में महावाक््य का उपदेश 
ओऔर श्रवण ही कराता है, जैसाकि स्वामीजी ने अनुवादक को 
बार-बार श्रवण कराया। हाथ में हाथ पकड़ने से क्रिसी गुरु ने 
कभी सत्त्‌ का प्रकाश ( तत्त्व-साक्षात्कार ) नहीं दिखाया। यदि्‌ 
शिष्य हो जाने से ही आत्म-साक्षात्कार हो जाता, तो अरुणी 
ऋषि जी अपने पुत्र श्वेतकेतु को ( शिष्य हो जाने से ही ) आत्म- 
साक्षात्कार कराते, इस प्रकार नौ बार पुनः पुनः शिक्षा न देते । 


आत्मदर्शों बाबा नगीनासिह वेदी के अन्य ग्रन्थ 
१--श्रीवेदाज॒वचन उद्‌ का हिन्दी संस्करण । इस पुस्तक 
की प्रशंसा स्वामी रासतीर्थ ने स्वयं की थी। बहुत कुछ ज्ञान 
' स्वामीजी ने इस पुस्तक द्वारा प्राप्त किया था। कसकाण्ड, ज्ञान- 
कारड, बन्ध व मोक्ष इन तीन स्तम्भों में वेदों का सार इस पुस्तक 
में बड़ी ही सरल भाषा में दिया है। धार्मिक पुरुषों के लिये यह 
ज्ञान की निसेनी कही जा सकती है । 
आकार २०१८ ३०८१६ ; प्रष्ठ संख्या ४४० ; मूल्य--विशेष 
संस्करण ४॥) साधारण संस्करण ३॥।) वथा बांटने का सस्ता 
संस्करण सजिल्द २) । 
२--भगवत्ज्ञान के विचित्र रहस्य अर्थात्‌ रिसाला 
अजायबुलइल्म का हिन्दी संस्करण--जिसमें ज्ञान सम्बन्धी ६ 


अमूल्य उपदेश छापे गये हें । प्रष्ठ॒ संख्या १५०; मूल्य साधारण 
संस्करण ॥।) विशेष संस्करण १--) 

३--जगजीत श्रज्ञा का हिन्दी ग्रन्थ जिसमें इशावास उपनिषद्‌ 
का अलुवाद दिया गया है” यह पुस्तक प्रकाशित करने का यत्न 
किया जा रहा है । 


परमहंस श्रीस्वामी रामतीर्थजी महाराज के 
हिन्दी ग्रन्थ 

१--स्वामीरामतीर के लेख व उपदेश जिल्द १ से ५; मूल्य 
अत्येक जिल्द विशेष संस्करण के शा) साधारण संस्क्रण १॥) 

२-रामवर्षा अथात्‌ स्वामीमी के भ्जनों का संग्रह, जिल्द 
१ व २ मूल्य प्रत्येक जिल्द श॥) 

३--शमपत्र जिसमें स्वामीजी के लिखे ११०० से अधिक पत्र 
दिये गये हैं ।मूल्य विशेष संस्करण २) साधारण 
संस्करण १॥) 

४--भारत माता अर्थात्‌ राष्ट्रीयवा, देश-भक्ति एकता, समाज- 
चाद आदि पर स्वामीजी की अम्ृतवाणी । मूल्य १॥) 

४--जीवन चम्त्रि स्वामीराम जिसको उनके पट शिष्य 
श्रीमन्नारायणस्वामी ने स्वयम्‌ लिखा है। मूल्य विशेष संस्करण 
४॥) साधारण संस्करण ३॥॥) 

६--व्यवहारिक वेदान्त जिसमें धामिक सामाजिक राष्ट्रीय 
रवम्‌ अन्तर राष्ट्रीय विपयों पर वेद्ान्त की दृप्टि से प्रकाश डाला 
गया है । पहले यह सासिक पत्रिका के रूप में प्रकाशित किया गया 


था और अब दो जिल्दों में तय्यार किया गया है प्रछ लगभग 
१०००, मूल्य दोनों जिल्द ३) 


श्रीमन्नारायणुस्वामो कृत 
श्रीमदूभगवद्गीता की विस्तृत व्याख्या 

इस टीका की विशेषता नीचे लिखी समालाचना से स्पष्ट हो जायगी । 

सरस्वती? का सत है कि 'स्वामीजी ने इस गीता संस्क्ररए 
को अनेक प्रकार से अलंकृत करने की चेष्टा की है। पहले मूल, 
उसके बाद अन्वयांक लुसार प्रत्येक श्लोक के प्रत्येक शब्द का 
अथ दिया गया है | इसके सिव्रा जगह-जगह पर टिप्पणियाँ दी 
गई हैं जो बहुत महत्त्व की हैं।बीच-बीच में जद्ाँ सूल का 
विषयान्तर होता दिखाई पड़ा है वहाँ सम्बन्धिनी व्याख्या 
लिखकर व्रिपय का सेल मिला दिया गया है। स्वामीजी ने एक 
बात और भी की है | आपने प्रत्येक अध्याय के अन्त में उसका 
संक्षिप्त सार भी लिख दिया है | इससे साधारण लिखे-पढ़े लोगों 
का बहुत द्वित साधन हुआ है| मतल्व यह कि कया बहुज्ञ और 
क्या- अल्यज्ञ दोनों के लंतोष का साधन स्वामी जी के इस 


संस्करण में विद्यमान है। गीता का सरल्ाथ व्यक्त करने सें 
आपने कसर नहीं उठा रक्खी 7 


पए्ठ संस्या लगभग २४०० | 

टीका ३ खण्ड में विभक्त है| खण्ड १ में पहले ६ अध्याय, 
खण्ड २ में अध्याय ७ से १८ व खण्ड ३ में प्रस्तावना इत्यादि छपीः 
हैं। आकार २०*८३८--१६ मूल्य प्रति खण्ड ४॥)। 


